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शान नेत्र है, अचार चरण | पथ को देखा तो सही, पर उत्तर ओर चरण 
नहीं बढते, देखने से क्या बनेगा ? अभीष्सित लक्ष्य दूर का दूर ही रहेगा, 
द्रष्टा उसे आत्मसात्‌ नहीं कर पाएगा | यथार्थ को जाना, आचरण में लिया 
--तभी साध्य सधेगा | यही कारण है, आचार का जीवनन-शुद्धि के ज्षेत्र में 
सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान है | जैन दर्शन का तो मानो यह प्राण है। 
विभावगत आत्मा पुनः अपने शुद्ध स्वरूप में अ्धिष्ठित हो, इसके लिए सत्य 
को जानना और उसे अधिगत करने के निमित्त जागरूक भाव से सक्रिय रहना 
आचार-साधना है| जैन वाइमय इसके वहुमुखी विवेचन से भरा है। 

महात॒पा, जनवन्ध आचार्य भ्री तुलसी के अन्तेवासी मुनि श्री नथमलजी 
द्वारा रचे 'जेन दर्शन के मौलिक तत्त्' से शहीत जैन दर्शन में आचार मीमाता' 
नामक यह पुस्तक आचार के विविध पहल्लुओं पर विशद, प्रकाश डालती है। 

मुनि श्री ने इसमें शान, चारित्र, साधना, श्रमण-संस्कृति एवं जैन दर्शन 
और वर्तमान युग आ्रादि विविध विपयों पर सागोपाग विश्लेषण किया है| 

श्री तेरापंथ द्विशताव्दी समारोह के अमिनन्दन में इस पुस्तक के प्रकाशन 
का दायिन्व सेठ मन्‍नालालजी सुराना मेमोरियल ट्रस्ट, कलकत्ता ने स्वीकार 
किया, यह अत्यन्त हर्ष का विषय है| 

तेरापथ का प्रसार तत्सम्वन्धी साहित्य का प्रकाशन, अ्रपुत्रत आन्दोलन 
का जन-जन में संचार ट्रस्ट के उद्देश्यों में से मुझ्य हैं। इस पुस्तक के 
प्रकाशन द्वारा अपनी उद्दे श्य-पूर्ति का जो महत्त्वपूर्ण कदम ट्रस्ट ने उठाया है, 
पह सवधा अभिनन्दनीय है। 

जन-जन में सत्त्व-प्रसार, नेतिक जागरण की प्रेरणा तथा जन-सेवा का 
उद्देय लिए चलने वाले इस ट्रस्ट के संस्थापन द्वारा प्रभुख समाजसेवी, 


[ घ ] 


साहिल्यानुरागी श्री हनूतमलजी सुराना ने समाज के साधन-सम्पन्न व्यक्तियों 
के समक्ष अनुकरणीय कदम रखा है | इसके लिए उन्हें सादर धन्यवाद है। 
आदर्श साहित्य संघ, जो सत्साहित्य के प्रकाशन एवं प्रचार-प्रसार का 
ध्येय लिए, काये करता आ रहा है, इस महत्त्वपूर्ण प्रकाशन का प्रवन्ध-भार 
ग्रहण कर भअ्रत्यधिक प्रसन्‍नता अनुभव करता है| 
आशा है, सत्‌ आचार के प्थिको के लिए यह पुस्तक प्रेरणादायी पिद्ध 
होगी | 
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जो फ्ोष-दर्यों है, पर मान-दर्घी ६ । 
पे मान-ददी है, पद साया-दर्सी £। 
गे माया-दर्शी है, पद लोग*दर्सों है| 
गे लोम-दर्सी है, बह प्रेमदर्शों ६। 
प्रेमी है, बट द्ेष-दर्शों / | 
यो दे प-हर्सी है, बह मोट-र्शों (। 

जो मोह दर्चों ६, पट गर्भ-द्ों ६ । 

थो गर्म-्सों है, वह सन्‍्मदर्शी है| 

जो बम्मदर्गी £, पर मार-दर्श | 

जो मार-्शों है, पद नरख दर्शी | 

यो नरक-दर्शी ६, बह तियंझू-दर्सी ६। 

जो वियंक्‌दर्सों है, मह हुः्स-र्णी (१ ॥ 

हुलस की उपलब्धि मनुष्य की घोर पराजय है। नरक शरीर ति्यंश ( प" 
पत्ती ) की योनि दुश्सानुभूति का मुख्य स्थान है-पराणित व्यक्ति फे 
यन्‍्दी-छ है | 


| 
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गम, जन्म श्र मीत--ये बरटों ले जाने वाले हैं। पहों रे 


निर्देशक मोह है | 


क्रोध, माने, माया, लोम, प्रेम श्रौर हेप की परस्पर 
मोह के ही विविध-रूप ६ | 


२] जेन दर्शन मैं आचार मीमासा| 


मोह का मायाजाल इस छोर से उस छोर तक फेला हुआ है। वही 
लोक है। 

एक मोह को जीतने वाला समूचे लोक को जीत लेता है | भगवान्‌ ने 
कहा--गौतम | यह सर्वदर्शी का दर्शन है, यह निःस्त्र-विजेता का दर्शन है, 
यह लोक-विजेता का दर्शन है | 

द्रष्टा, निःशस्त्र और विजेता जो होता है वह सब उपाधियों से मुक्त हो 
जाता है अथवा सब उपाधियों से मुक्ति पानेवाला व्यक्ति ही द्र॒ष्टा, निःस्शत्र 
या विजेता हो सकता है *| 

यह दृष्ठा का दर्शन है, यह शस्त्र-हीन विजेता का दर्शन है। क्रोध) मान, 
माया और लोभ को त्यागने वाला ही इसका अनुयायी होगा। वह सब से 
पहले पराजय के कारणो को समभेगा, फिर अपनी भूलों से निमन्रित पराजय 
को विजय के रूप में बदल देगा "| 
लोकसार 

गौतम--भगवन्‌ | जीवन का सार क्या है ? 

भगवान--गौतम | जीवन का सार है--आ्रात्म-स्वरूप की उपलब्धि | 

गौतम--भगवन्‌ | उसकी उपलब्धि के साधन क्‍या हैं ? 

भगवान--गौतम | अन्तर्‌ दर्शन, अन्तर-शान और अन्तर्‌-विहार *| 

जीवन का सार क्‍या है? यह प्रश्न आलोचना के आदिकाल से चर्चा 
जा रहा है। 

विचार-सृष्टि के शैशव॑ काल में जो पदार्थ -सामने आया, मन को 
भाया, वही सार लगने लगा | नश्वर सुख के पहले स्पर्श ने मनुष्य को मोह 
लिया |' वही सार लगा] किन्तु ज्योंही उसका विपांक हुआ, मनुष्य 
चिलह्लाया--/सार की खोज अभी अधूरी है। आपातमद्र और परिणाम-विर्स 
जो है वह सार नही है; क्षृणमर खुख दे और चिरकाल तक दुःख दे, यह सार 
नही है; थोड़ा सुख दे और अधिक दुग्ख दे, वह सार नहीं है "” 

बहिर्‌-जगत्‌ ( दृश्य या पौदूगलिक जगत्‌ ) का स्वभाव ही ऐसा है। 
उसके गुण--स्पर्श, रस, गन्‍्ध, रूप और शब्द--आते हैं, मन को ज्ञुभा चले 
जाते हैं| 


जैन दर्शन में आचार मीमांसा [३ 


ये गुण विषय हैं। विषय के आसेवन का फल है--पग ) संग का 
फल है--मोह | मोह का फल है--बहिर्‌-दर्शन ( दृश्य जगत्‌ में आस्था ) 4 
वहिर्‌-दर्शन का फल है--“बहिर्‌ शान ( दृश्य जगत्‌ का ज्ञान )। 'बहिर्‌ शान 
का फल है--वहिर्‌-विहार! ( दृश्य जगत्‌ में रमण ) | 

इसकी सार-साधना है दृश्य-जगत्‌ का विकास, उन्‍नयन और भोग । 

सुखाभास में सुख की आस्था, नश्वर के प्रति अनश्वर का सा अनुराग, 
अहित में हित की सी गति, अभक्ष्य मे भच्य का सा भाव, अकतंब्य में कर्तव्य 
की सी प्रेरणा--ये इनके विपाक हैं | 


विचारणा के प्रौढ़-काल में मनुष्य ने समका--जो परिणाम-भद्र, स्थिर 
और शाश्वत है, वही सार है। इसकी संशा--“विवेक-दर्शन! है | 

विवेक-दर्शन का फल है--विषय-त्याग | 

विपय-त्याग का फल है--असंग | 

असग का फल है--निर्मोहता | 

निर्मोहता का फल है--अन्तर्‌ दर्शन । 

अन्तर्‌-दर्शन का फल है--अन्तर्‌-शान | 

अन्तर्‌-शान का फल है--अन्तर्‌ विहार | 

इस रक्ष-त्रयी का समन्वित-फल है--आत्म-स्वरूप की उपलब्धि-मौक्ष 
या आत्मा का पूर्ण विकास--सुक्ति | 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम | यह आत्मा ( अदृश्य-जगत्‌ ) ही शाश्वत 
सुजानुभृति का केन्द्र है। वह स्पर्श, रस, गनन्‍्ध, रूप और शब्द से अतीत है 
इसलिए, अदृश्य, अपौदूगलिक, अभौतिक है | वह चिल्मय-स्वमाव में उपयुक्त 
है, इसलिए शाश्वत सुखानुभूति का केन्द्र है* | 

फलित की भाषा में साध्य की दृष्टि से सार है--आत्मा की उपलब्धि 
श्रौर साधन की दृष्टि से सार है--रल्त्रयी | 

इसीलिए भगवान्‌ ने कहा--गौतम | धर्म की श्रुव कठिन है, धर्म की 
श्रद्धा कठिनतर है, धर्म का आचरण कठिनतम है*" | 

धर्म-भ्द्धा की सश्षा 'अन्तर्‌-इण्ठि! है। उसके पाँच लक्षण हं--( १) शम 


8] जेन दर्शन में आचार मीमासां 


(२) सवेय (३) निवेद (४ ) अनुकम्पा और ( ५ ) आस्तिक्य | घर्म'की 
श्रुति से आस्तिक्य दृढ़ होता है | 

आग्तिक्य का फल है--अनुकम्पा, अक्र रता या अहिंसा | 

अहिंसा का फल है--निर्वेद>>-ससार-विरक्ति, भोग-खिन्नता | 
भोग से खिन्‍न होने का फल हे--संवेग--मोक्ष की अमिलापा--धर्म-श्रद्धा | 
धर्म-अद्धा का फल है--शम--तीज्रतम क्रोध, मान, माया और लोभ का विलय 
ओर नश्वर खुख के प्रति विराग और शाश्वत सुख के प्रति अनुराग **॥ 


लोक में सार यही है। - 
साधना-पथ 

“आहंसु विज्जा चरण पमोक्‍्ख--पूद्न 

*-* “विद्या और चरित्र--ये मोक्ष हँ?--] 

सम्यगू-दर्शन, सम्यगू-शान और सम्यकूल्चारित्र--ये साधना के तीन अद्ध 
हैं। केवल सम्यगू-दर्शन, सम्यग-ज्ञान या सम्यक्‌ चारित्र से साध्य की सिद्धि 
नहीं होती | दर्शन, ज्ञान और चारित्र--ये तीनों निरावरण (चक्ञायिक) वन 
भविष्य को विशुद्ध बना डालते हैं। अतीत की कर्म-राशि को धोने के लिए 
तपस्या है । 

शारीरिक दृष्टि से उक्त तीनो की अ्रपेक्षा तपस्या का मार्ग कठोर है| पर 
यह भी सच है--कष्ट सहे बिना आत्म-हित का लाभ नहों होता **॥ 

महात्मा बुद्ध ने तपस्या की उपेक्षा की । ध्यान को ही निर्वाण का भुख्य 
साधन माना भगवान्‌ महावीर ले ध्यान और तपस्था--दोनों को मुख्य स्थान 
दिया | यूं तो ध्यान भी तपस्या है, किन्तु आहार-त्याग को भी उन्होंने गौण 
नहीं किया | उसका जितनी मात्रा और जितने रूपों में जैन साधकों में विकास 
हुआ, उतना दूसरों' में नहं---यह कहना अत्युक्ति नहीं | 

तपस्या आत्म-झुद्धि के लिए है। इसलिए तपस्या की मर्यादा यही है कि 
बह इन्द्रिय और मानस विजय की साधक रहे, तब तक की जाए। तपस्या 
कितनी लम्बी हो--इसका मान-दश्ड अपनी-अपनी शक्ति और विरक्ति है। 
मन खिन्‍न न हो, आत्त॑-ध्यान न बढ़े, तब तक तपस्या हो--यही बस मर्यादा 
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है'३| विरक्ति काल मे उपवास से अनशन तक की तपतल्था आदेय है | उसके 
बिना वे आत्म-बश्चना, या आत्म-हंत्या के साधन वन जाते हैं । 
संसार और मोक्ष 

जैन-दष्टि के अनुसार राग-द्वेप ही संसार है। ये दोनों कर्म-वीज हैं** | 
ये दोनों मोह से पैदा दोते हैं *५। मोह के दो भेद हँ--(१) दर्शन-मोद 
(२) चारित्र-मोह | दर्शन-मोह तात्त्विक दृष्टि का विपर्यास है| यही संसार-भ्रमण 
की मूल जट है| सम्यगू-दर्शन के बिना सम्यग ज्ञान नहीं होता | सम्यगू-जञान 
के विना सम्यक-चारित, नहीं होता, उम्यक-चारित्र के बिना मोज्न नहीं होता 
और मोक्ष के बिना निर्वाण नहीं होता* ६ | 

चारित्र्मोह आचरण की शुद्धि नहीं होने ढेता | इससे राग-द्वेप दीज़ 
बनते हैं, राग-द्वेप से कर्म और कर्म से संसाग--इस प्रकार यह चक्र निरन्तर 
घूमता रहता है। 
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वौद्ध दर्शान भी उुसार का मूल राग-देप और मोह या अविदया--इन्‍्हों 
को मानता है *०| नेयायिक भी राग-द्वेप और मोह या मिथ्याशञान को 
संसार-वीज मानते हैं १<| सांख्य पांच विपयेय और पतञ्ललि क्लेशों को संसार 
का मूल मानते हैं **] ससार प्रकृति है, जो औति-अग्रीति, और विपाद या 
मोह धर्म वाल्ते सत्त, रजस और तमस्‌ शुण युक्त है--त्रिगुणात्मिका है | 
प्रायः सभी दर्शन सम्यंगू ज्ञान या सम्यगू-दर्शन को मुक्ति का मुख्य कारण 
मानते हैं। वौद्धों की दृष्टि में क्षणमछ्ुरता का ज्ञान या चार आर्य-सत्यों का 
ज्ञान विद्या या सम्यग्‌ दशन है| नैयायिक तत्त्व-श्ञान,*" सांख्य** और योग 
दर्शन** भेद या विवेक-ख्याति को सम्यगू-दर्शन मानते हैं। जैन-दृष्टि के 
अनुसार तत्वों के प्रति यथार्थ रुचि जो होती है, वह सम्यगू-दर्शन है? | 


७-३४ 
सम्यग-दर्शन 


शील और श्रुत 

आराधना या सोक्ष-मार्ग 

घर्म 

सम्यक सप्रयोग 

पौर्वाप्य 

साधनाक्रम 

स्वरूप विकासक्रम 

सम्यकृत्व 

मिथ्या-दर्शन और सम्यक्‌-दर्शन 

ज्ञान और सम्यगू-दर्शन का भेद 

दर्शन के प्रकार 

त्रिविध दर्शन 

पचविध दर्शन 

सम्यगू-दर्शन की प्राप्ति के हैतु 

दशविध रुचि 

सम्यग-दर्शन का प्राप्तिक्रम और लब्धि- 
प्रकिया । 

यथा प्रवृत्ति 

सार्ग-लाम 

आरोग्य लाभ 

सम्यग दर्शन-लाम 

अन्तर मुद्गर्त के वाद 

तीन पुन्न 

मिथ्या दर्शन के तीौन रूप 

सम्यगू दर्शन के दो रूप 


सम्यग्‌ दर्शन और पुन्न 

मिश्र-पुञ्न संक्रम 

व्यावहारिक सम्यग्‌ दर्शन 

सम्यगूदर्शी का संकल्प 

व्यावहारिक सम्यगू-दर्शन की स्वीकार- 


विधि | 
आचार और अतिचार 


पाच अतिचार 

सम्यगू-दर्शन की व्यावह्मरिक पहचान 
पात्र लक्षण 

सम्यग-दर्शन का फल 

मह॒त्त्व 

ध्रुवसत्य 

असंभाव्य कार्य 

चार सिद्धान्त 

सत्य क्या है? 

साध्य-सत्य 


शीलऔर श्रुत 

एक समय भगवान्‌ राजशह में समवसत ये। गीतम स्वामी आए । 
मगवान्‌ को वंदना कर वोले--भगवन्‌ | कई अन्य यूथिक कहते हँ--शील 
ही भरेय है, कई कहते हैं भ्रुत ही भ्ेय है, कई कहते हूँ शील श्रेय है और भ्रुत भी 
श्रेय है, कई कहते हैं भ्रुत भ्ेय है और शील भी श्रेय है; इनमें कौनता अमिमत 
ठीक है भगवन्‌ ? 

भगवान्‌ बोले--गीतम | अन्य-यूथिक जो कहते हैं, वह मिथ्या ( एकान्त 
अपूर्ण ) है| में यू कहता हूँ--प्ररपणा करता हूँ-- 

चार प्रकार के पुरुष-जात होते हैं-- 

१--शीलसम्पन्न, भ्रुतसम्पन्न नहीं । 

२-आुतवसग्पन्न, शीलसम्पन्न नहीं | 

३--शीलसम्पन्न श्ौर भ्रुतसम्पन्न | 

४--न शीलसम्पन्न और न श्रुतसम्पन्न | 

पहला पुरुष-जात शीलसम्पन्न है--उपरत ( पाप से निवृत्त ) है, किन्तु 
अभुतवान्‌ है--अविज्ञातर्भा है, इसलिए वह मोक्ष मार्ग का देश- 
आराधक है | 

दूसरा भ्रुत-सम्पन्न है--विजञातधर्मा है, किन्तु शील सम्पन्न नहीं--उपरत 
नहीं, इसलिए बह देशविराधक है * 

तीसरा शीलवान्‌ भी है ( उपरत भी है ), श्रुतवान्‌ भी है ( विज्ञातधर्मा 
भी है ), इसलिए वह सर्व-श्राराधक है | 

चौथा शीलवान्‌ भी नहीं है ( उपरत भी नहीं है ), श्रुतवान्‌ मी नहीं है 
( विजातधर्मा भी नही है ), इसलिए वह सर्व॑ विराधक है १ 

इसमे भगवान्‌ ने बताया कि कोरा जान श्रेयस की एकांगी आराधना है। 
कोरा शील भी वैसा ही है। जान और शील दोनों नहीं, वह श्रेयल की 
विराधना है, आराधना है ही नहों। शान और शील दोनों की सर्गात ही 
श्रेयस्‌ की सर्वां गीण आराधना है *। 
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आराधना या मोक्ष-मार्गं 

बनन्‍्धन से सुक्ति की ओर, शरीर से आत्मा की ओर, बाह्य-दर्शन से 
अन्तर-दर्शन की ओर जो गति है, वह आराधना है | उसके तीन प्रकार हैं५ -- 
( १ ) शान-आराधना ( २) दशशन-आराधना ( ३ ) चरित्र-आराधना, इनमें 
से प्रत्येक के तीन-तीन प्रकार होते हैं-- 

( १ ) ज्ञान-आराधना--उत्क्ृष्ट ( प्रकृष्ट प्रयत्ञ ) मध्यम ( मध्यम प्रयत्ञष ) 
जघन्य ( अल्पतम प्रयत्ञ ) 

(२ ) दर्शन-आराधना-- ,, गिर स्‍ 

(३ ) चरित्र-आराधना---, तन न 

आत्मा की योग्यता विविधरूप होती है। अत एवं तीनों आराधनाओं 
का प्रयज्ञ भी सम नहीं होता | उनका तरतमभाव निम्न यंत्र से देखिए-- 


हि ज्ञान शान ज्ञान दर्शन न दर्शन मत 
! । का का | का 
मध्यम।| अल्पतम/|[उत्कृष्ट| मध्यम | अल्पतम/उत्कृष्ट मध्यम जा 
| प्रयत्न| ग्रयत्न | प्रयत्न प्रयत्न| प्रयत्न | प्रयत्न! अयत्न 


ता विन लि | त+त++  चत वतीतपरतयःयण-- +- | चाल वि नत+ 
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यह आन्‍्तरिक वृत्तियों का बड़ा ही सुन्दर और यछु॑म विश्लेषण है | श्रद्धा, 
ज्ञान चौर चरित्र के तारतम्य को सममने की यह पूर्ण दृष्टिहै। , 
धर्म 

भ्रेयत्‌ की साधना ही धर्म है। साधना ही चरम रूप तक पहुँच कर सिद्धि 
बन जाती है| श्रेयस का झ्र्थ है--आात्मा का पूर्ण-विकास या चेंतन्य का 
निद्द नद्व प्रकाश | चेतन्य सब उपाधिपों से मुक्त हो चंतन्यस्वरूप हो जाए, 
उसका नाम श्रेयस्‌ है। भ्रेयल्‌ की साधना भी चंतन्‍्य की श्राराधनामय है, 
इसलिए, वह भी श्षेयस है। उसके दो, त्तीन, चार ओर दस; इस प्रकार अनेक 
अपेज्षाओं से अनेक रुप बतलाए हैं! पर वह सब विस्तार हैं) रुक्षेप मे 
झात्मरमण ही धर्म है। वास्तविकता की दृष्टि ( बम्तुस्त्ररूप के निर्णय की 
दृष्टि ) से हमारी गति सक्षेप की ओर होती है | पर यह साधारण जनता के 
लिए वुद्धि-गम्य नहीं होता, तब फिर सरत्षेप से विस्तार की ओर गति होती है | 
शानमय और चरित्रमव आत्मा ही धर्म है| दस प्रकार धर्म दो रूपों में बट 
जाता है--शान और चरित्र * 

जान के दो पहलू होते ई--दचि ओर जानकारी | सत्य की रुचि हो तभी 
सत्य का ज्ञान ओर सत्य का नान हो तभी उसका स्वीकरण हो सकता है | 

इम दृष्टि से धर्म के तीन रूप बन जाते हैं--( १) रुचि, ( भ्रद्धा या 
दर्शन ) ( २) ज्ञान (३ ) चरित्र | 

चरित्र के दो प्रकार हैँ :--- 

( १) सबर ( क्रियानिरोध या अक्रिया ) 

(२) तपस्था या निजरा ( अक्रिया द्वारा क्रिया का विशोधन ) इस 
दृष्टि से धर्म के चार प्रकार बन जाते ईँ--ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप | 

चारित्र-धर्म के दस प्रकार भी होते हैं-- 


(१) क्षमा (५ ) लाघव (६ ) धर्म-दान 
(२) मुक्ति (६ ) सत्य (१०) ब्रह्मचर्य 
(३) आजंव (७ ) सयम 
(४ ) मादंव (८) त्याग 


इनमें सवाधिक ग्रयोजकता रक्न-त्रयी--शान, दर्शन ( श्रद्धा या रुचि, 
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ओर चरित्र की है। इस त्रयात्मक श्रेयोमा्ग ( मोक्ष-मार्ग ) की आराधना 
करने वाला ही सर्वाराधक या मोक्ष-गामी है। 
सम्यक सप्रयोग 

ज्ञान, दर्शन और चरित्र का चिवेणी सगम प्राणझीमान्न में होता है। पर 
उससे साध्य सिद्ध नहीं वनता | साध्य-सिद्धि के लिए, फेवल त्रिवेणी का सगम 
ही पर्यात् नहीं है। पयासि ( पूर्णेता ) का दूसरा पण ( शर्त ) है यथायंता। 
ये तीनों यथार्थ ( तथाभूत ) और अयथार्थ ( अतथाभूत ) दोनों प्रकार के होते 
हैं। श्रेयसू-साधना की समग्रता अययार्थ शान, दर्शन, चरित्र से नहीं होती। 
इसलिए इनके पीछे सम्यक शब्द ओर जोड़ा गया | सम्यग-ज्ञान, सम्यगू-दर्शन 
ओर सम्यग-चरित्र--मोक्ष-मार्ग हैं " 
पौर्वाप्य 

साधना ओर पूर्णता ( स्वरूप-विकास के उत्कर्ष ) की दृष्टि से सम्यगू-दर्शन 
का स्थान पहला है, सम्यगृ-श्ञान का दूसरा और सम्यगरू-चरित्र का तीसरा है। 
साधना-क्रम 

दर्शन के विना ज्ञान, शान के बिना चरित्र, चरित्र के बिना कर्म-मोक्ष 
और कर्म-मोक्ष के बिना निर्वाण नहीं होता | 
स्वरूप-विकास-क्रम 

सम्यग-दर्शन का पूर्ण विकास “चतुर्थ शुण-स्थान! ( आरोह क्रम की पहली 
भूमिका ) में भी हो सकता है। अगर यहाँ न हो तो वारहवें गुणस्थान 
( आरोह क्रम की आठवी भूमिका--क्षीणमोह ) की प्रासि से पहले तो हो ही 
जाता है| 


बे 


सम्यगू शान का पूर्ण विकास तेरहवें और सम्यक्‌ चरित्र का पूर्ण बिकास 
चौदहवें गुणस्थान में होता है। ये तीनों पूर्ण होते हैं और साध्य मिल 
जाता है--आत्मा कर्ममुक्त हो परम-आत्मा बन जाता है। 
सम्यक्त्व 

एक चन्षुष्मान्‌ वह होता है, जो रूप और संस्थान को शैय दृष्टि से 
देखता है| दूसरा च्तुष्मान्‌ वह होता है, जो वस्तु की शेय, देय और उपादेय 
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दशा को विपरीत दृष्टि से देगगता है| तीसरा उसे रविप्गीत दृष्ठि से देखता #। 
पहला स्यूल-दर्शान है, यूमरा बहि दर्रान गौर तीसरा 'उन्‍्तर -र्शन | स्थूल-दर्शन 
जगतू का व्यवद्वार है, फेजल वस्तु की शेयर दशा से सम्बन्धित । | गले दोनो 
दा चाधार गुख्यद्त्या बन्‍्तु णी ऐप चीर उपादेप इश्चा ८ |; 

के पुदूगलो से ददा होता है। तय ( सही नहों होवा इसलिए ) पट मिश्या- 
दर्शन ( विपरीत दर्शन ) कहलाता है। तीम क्पाय के ( उनन्‍्तानुउनगी छोघ, 
मान, माया, लोम, सम्पक्त-मोर, मिध्याल-मोद दौर सम्पक्षब-मिख्याल- 
मोह के पुदुगल-परिजानीय द्रब्य का प्रियाव ) उदय रहते 


हक ा। 
सम्पक नही बनता, '्याग्रर पा 'ागवेश नं छूटना । इस विजञातीय दत्य के 


दूर हो जाने पर प्रात्मा में एक प्रकार छा शुद्ध परिशमन पदा होता £। 
उसकी संज्ञा सम्पक्ता है| यह रान्‍्तर-दर्शान छा कारण ८] बचत को जान 
लेना मात्र अन्तर-दशन नहीं, वह स्पात्मिक शुद्धि की प्रभिव्यक्ति है। यही 
सम्पदू-दर्शन ( ययाये-दर्शन )--स्रउिपरीव-दर्शन, सही दृष्टि, सत्य रुचि, 
सत्यामिदुसता, अन्‌ श्रमि निवेश, तत्व सदा, सथावस्थित वस्तु पन्शान है | 
सम्पक्त्त और सम्बंगू-द्शन में कार्य-कारपमाव है | सल के प्रत्ति आस्था होने 
की क्षमता को मोह परमापु बिज्ञन न कर सऊे, उतनी प्रतिरोधात्मक शक्ति जो 
है, वह सम्पक्त्थ! है| यह फेयल झआत्मिक स्थिति है| सम्यग_ दर्शन इसका 
शानसापेक्ष परिणाम है। उपचार-दृप्टि से सम्पग_दर्शान को भी सम्यक्त्व 
कहा जाता है "| 
मिथ्या दर्शन और सम्यग दर्शन 

मिथ्वात्व का अ्रमिव्यक्त रूप तस्व-श्रद्धा का विपर्यय और सम्यक्त्व 
का अमभिव्यक्त तप तक्त-श्रद्धा का अऋविपयंय है| 

विपरीत तत्त-अ्रद्धा के दस रूप बनते हैं .-- 

१--अधर्म में धर्म सज्ञा | 

२--धर्म में अधम सज्ञा | 

३--श्रमार्ग में मार्ग रंज्ञा | 

४--मार्ग में अमार्ग संना | 

प५--अजीव में जीव सशा | 
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६--जीव में अजीव सज्ञा | 

७--शअ्रसाघु में साधु संज्ञा | 

८--ससाधु में असाधु संज्ञा 

६--अमुक्त में मुक्त संज्ञा | 

१०--मुक्त में अमुक्त संज्ञा | 

इसी प्रकार सम्यक-तत्व-श्रद्धा के भी दस रूप बनते हैं :-- 

१--अधर्म में अधर्म संजा | 

२--पर्म में धर्म संज्ञा | 

३--श्रमार्ग में अ्रमार्ग सज्ञा | 

४--मार्ग में सार्ग सज्ञा | 

५--अ्रजीव में अजीव संज्ञा | 

६--जीव में जीव संज्ञा 

७--अरसाधु में असाधु सशा। 

८--ताघु में साधु संज्ा। 

६--अमुक्त में अमुक्त संक्षा | 

१०---मुक्त में मुक्त संज्ञा | 

यह साधक, साधना और साध्य का विवेक है। जीव-अजीव की यथायये 
भ्रद्धा के बिना साध्य की जिज्ञासा ही नहीं होती] आत्मवादी ही परमात्मा 
बनने का प्रयक्ष करेगा, अनात्मवादी नही | इस दृष्टि से जीव अजीव का 
संज्ञान साध्य के आधार का विवेक है। साधु-असाघु का संशान साधक की दशा 
का विवेक है। धर्म, अधर्म, मार्ग, अमागगे का संज्ञान साधना का विवेक 
है। मुक्त, अमुक्त का सज्ञान साध्य-असाध्य का विवेक है | 
ज्ञान और सम्यग दर्शन का भेद 


सम्यग __दर्शन-तत्त्त-रुत्चि है और सम्यग_-शञान उसका कारण है **] पदार्थ- 
विज्ञान तत्त्व-दचि के बिना भी हो सकता है, मोह-दशा में हो सकता है, किन्तु 
तत्व*रुचि मोह-परमाझुओं की तीव्र परिपाक-दर्शा में नहों होती | 

तत्त्व रुचि का अर्थ है आत्मामिमुखता, आत्म-विनिश्वय अथवा आत्म- 
विनिश्चय का प्रयोजक पदार्थ-विज्ञान | ड़ 
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भान-शक्ति आत्मा की अनावर्ण-दश्शा का परिषाम है | इसलिए वह सिर्फ 
पदार्थाभिमुखी या नेयामिमुखी वृत्ति है दर्शन-शक्ति अनावरण और अमोह 
दोनों का सयुक्त परिणाम है| इसलिए वह साध्यामिमुखी या आत्मामिमुखी 
वृत्ति है। 
दर्शन के प्रकार 

एकविध दर्शन--- 

सामान्ववृत््या दर्शन एक है **| आत्मा का जो तत्व श्रद्धात्तक परिणाम 
है, वह दर्शन ( दृष्टि, रचि, अभिग्रीति, श्रद्धा ) है। उपाधि-मेद से वह अनेक 
प्रकार का होता है| फिर भी सब में भ्रद्या की व्यात्ति समान होती है। 
इसलिए निद्पाधिक वृत्ति या भ्रद्ा की अपेक्षा वह एक है| एक समय में एक 
व्यक्ति को एक ही कोटी की श्रद्धा होती है | इस दृप्टि से भी वह एक है | 

ब्रिविध दर्शन ;--- 

श्रद्धा का सामान्य रूप एक ह--वह अभेद-बुद्धि है, श्रद्मा का सामान्य 
निरुपण है| व्यवहार जगत्‌ में वह एक नहों है। वह सही भी होती है और 
गलत भी | इसलिए वह द्वित्प है--( १) सम्यग-र्शन (२) मिध्या- 
दर्शन १९] ये दोनो भेद तत्त्वोपाधिक हैं ] श्रद्धा अपने आपमे सत्य या असत्य 
नहीं होती | तत्व भी अपने आपमें सत्य-असत्य का विकल्प नहीं रखता। 
तत्त ओर श्रद्धा का सम्बन्ध होता है तब तत्त्व श्रद्धा) ऐसा प्रयोग बनता है | तब 
यह विकल्प खडा होता है--अ्रद्धा सत्य है या अमत्य १ यही श्रद्धा की द्विरुपता 
का आधार है। तत्त्व की यथार्थता का दर्शन या दृष्टि है अथवा तत्त्व की 
यथार्थता में जो रुचि या विश्वास है, वह श्रद्धा सम्यक्‌ है। तत्त्व का अययार्थ 
दर्शन, अयधार्थ रुचि या प्रतीति है, वह श्रद्धा मिध्या है। तत्त्व-दर्शन का 
तीसरा प्रकार यथार्थता और त्रयथार्थता के वीच का होता है | तत्व का अमुक 
स्वरूप यथार्थ है और अम्रुक नहों--ऐसी दोलायमान वृत्ति वाली धरद्धा सम्यग 
मिथ्या है | इसमें यथार्थता और अयधार्थता दोनों का स्पर्श होता है, किन्तु 
निर्णय किसी का भी नहीं जमता | इसलिए यह मिश्र है | इस प्रकार तत्त्वों- 
पाधिकता से भ्रद्धा के तीन रूप बनते हैं--( १) सम्यक-दर्शन ( सम्बकत्व ) 
(३ ) मिथ्या-दर्शन ) ( मिथ्यात्व ) (३) सम्यक-मिथ्या-दर्शन ( सम्यक्ल- 
मिथ्यात्र) | 
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पचविघध दर्शन-- 

( १ ) श्रीपशमिक 

( २ ) ज्ञायौपशमिक 

(३ ) क्षायिक 

(४ ) सास्वादन 

(५ ) वेदक 

आत्मा पर आठ प्रकार के सूहृमतम विजातीय द्रब्यो (पुद्गल वर्गणाओ्रों ) 
का मलावल्ेप लगा रहता है ११| उनमें कोई आत्म शक्ति के आवारक हैं, कोई 
विकारक, कोई निरोधक और कोई पुदुगल-संयोगकारक | चत॒र्थ प्रकार का 
बिजातीय द्रव्य आत्मा को मूढ बनाता है, इसलिए उसकी संज्ञा मोह! है। 
मूढ़ता दो प्रकार की होती है--( १) तत््व-मूढता (२) चरिन-मूढ़ता *४॥ 
तत्त्व-मूढ़ता पैदा करने वाले सम्मोहक परमाणुओं की संज्ञा दर्शन-मोह है *५ 
वे विकारी होते हैं तब सम्यकू-मिथ्यात्त ( सशयशील दशा ) प्रगढ 
होता है १९५ उनके अविकारी बन*० जाने पर सम्यकत्व प्रगट होता है ** 
उनका पूर्ण शमन हो जाने पर विशुद्धतर स्वल्पकालिक-सम्यक्ल प्रगढ 
होता है **| उनका पूर्ण क्षय ( आत्मा से सर्वथा विसम्बन्ध या वियोग ) होने 
से विशुद्धतम और शाश्वतिक-सम्यक्त्व प्रगट होता है *९ | यही सम्यक्त्व का 
मौलिक रूप है| पूर्व रूपों की हुलना में इसे सम्यक्त् का पूर्ण विकास या 
पूर्शंता भी कह्दा जा सकता है | इस सम्मोहन पैदा करने वाले विजातीय द्रव्यों 
( पुदूगलों ) का स्वीकरण या अविशोधन, अध्ध-शुद्धीकरण, विशुद्धीकरण, 
उपशमन और विलयन--ये सव आत्मा के अशुद्ध और शुद्ध प्रयक्ष के द्वारा 
होते हैं। इनके स्वीकरण या अविशोधन के हेतुओं की जानकारी के लिए 
कर्म-बन्ध फे कारण सास्वादन-अपक्रान्तिकालीन सम्यक्‌-दर्शन होता है *।| 
वेदक-दर्शन सम्मोहक परमाणुओं के क्षीण होने का पहला समय जो है, वह 
वेदक-सम्यग -दर्शन है। इस काल में उन परमाणुओ का एकवारगी वेद 
होता है। उसके बाद वे सब आत्मा से विलग हो जाते हैं। यह आत्मा की 
दर्शन-मोह-सुक्तिदशा ६ ज्ञायिक-सम्यक्‌-माव की ग्रासिद्शा ) है। इसके वाद 
आत्मा फिर कभी दर्शन-मूढ़ नहीं बनता | 
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सम्यग दर्शन की प्राप्ति के हेतु 


सम्यग्‌ दर्शन की प्रासि दर्शन-मोह के परमाण़ुओं का विलय होने से होती 
है | इस दृष्टि का प्रास्ि-हेत दर्शन मोह के परमाणुओं का विलय है। यह 
(बिलय ) निसर्गजन्य और जान-जन्य दोनों प्रकार का होता है| आचरण 
की शुद्धि होते-होते दर्शन-मोह के परमाणु शिथिल हो जाते हैं। वैसा होने 
पर जो तत््व रुचि पैदा होती है, यथार्थ-दर्शन होता है, वह नैसर्गिक-सम्यग_- 


दर्शन कहलाता है | 
श्रवण, अध्ययन, वाचन या उपदेश से जो सल्ल के प्रति आकर्षण होता है, 


वह आधिगमिक सम्यक्‌ दर्शन है | सम्यकू दर्शन का मुख्य हेतु ( दर्शन-मोह 

विलय ) दोनों में समान है। इनका भेद सिर्फ बाहरी प्रक्रिया से होता है। 

इनकी तुलना सहज प्रतिमा और अभ्यासलब्ध ज्ञान से की जा सकती है | 
पंचविध सम्यग्‌ दर्शन दोनों प्रकार का होता है | इस दृष्टि से वह दसवि७ 


हो जाता है :-- 
( १-२ ) नैसर्गिक और आधिगमिक औपशमिक सम्यगू दर्शन 


(३-४) »+ # 99 क्ञायोपशमिक 9. 99 

( भा ) 99 99 है क्ञायिक 95..93 

(08) 0, जड़ सास्वाद ५» 9 

(६-१ ०) # 9 99 वेदक 9: 5. 
दसविध रुचि 


किसी भी वस्तु के स्वीकरण की पहली अवस्था रुचि है | रुचि से श्रुति 
होती है या भ्रुति से रुचि--यह बड़ा जटिल प्रश्न है। ज्ञान, भरुति, मनन, 
चिन्तन, निदिध्यासन--ये रुचि के कारण हैं, ऐसा माना गया है। दूसरी ओर 
यथार्थ रुचि के बिना यथार्थ ज्ञान नहीं होता ई--यह भी माना गया है। 
इनमें पौर्वापय है या एक साथ उत्पन्न होते हैं ? इस विचार से यह मिला कि 
पहले रुचि होती है और फिर ज्ञान होता है | सत्य की रुचि होने के पश्चात्‌ 
ही उसकी जानकारी का ग्रयत्र होता है | इस दृष्टि-बिन्दु से रुचि या सम्मक्त्व 
जो है, वह नेसर्गिक ही दवा है | दर्शन-मोद् के परमाणुओं का विलय होते ही 
वह अभिव्यक्त हो जाता है| निसर्ग और अधिगम का प्रप॑च जो है, बह सिर्फ 
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उसकी अभिव्यक्ति के निमित्त की श्रपेज्षा से है| जो रुचि अपने आप किसी 
बाहरी निमित्त के विना भी व्यक्त हो जाती है, वह नेसर्गिक और जो बाहरी 
निमित्त ( उपदेश-अध्ययन आदि ) से व्यक्त होती है, वह आधिगमिक है। 
शान से रुचि का स्थान पहला है। इसलिए सम्यक्‌ दर्शन ( अविपरीत 
दर्शन ) के बिना जान भी सम्यक--( अविपरीत ) नहीं होता | जहाँ मिथ्या- 
दर्शन वहाँ मिथ्या ज्ञान और जहाँ सम्य_दर्शन वहाँ सम्यक्‌ जान--ऐसा 
क्रम है| दर्शन सम्यक् बनते ही ज्ञान सम्यक्‌ वन जाता है। दर्शन और ज्ञान 
का सम्यक्त्व युगपत्‌ होता | उसमें पौर्वापय नहीं है| वास्तविक कार्य-कारण- 
भाव भी नहीं है | ज्ञान का कारण शानावरण और दर्शन का कारण दर्शन-मोह 
का विलय है। इसमें साहचर्य-भाव है।इस ( साहचरय-भाव ) में प्रधानता 
दर्शन की है | दृष्टि का मिथ्यात्व ज्ञान के सम्यक्त्व का प्रतिवन्धक है | 
मिथ्या-दृष्टि के रहते बुद्धि में सम्यगू भाव नहीं आता | यह प्रतिवन्ध दूर 
होते द्वी ज्ञान का प्रयोग सम्यक्‌ हो जाता है | इस दृष्टि से सम्यग्‌ दृष्ठि को 


सम्यगू ज्ञान का कारण या उपकारक भी कहा जा सकता है | 

दृष्टि'शुद्धि श्रद्धा-पक्त है ] सत्य की रुचि ही इसकी सीमा है | चुद्धि-शुद्धि 
शान-पक्त है | उसकी मयांदा है--सत्य का ज्ञान | क्रिया-शुद्धि उसका आचरण- 
पक्ष है। उसका विपय है--सत्य का आचरण | तीनों मर्यादित हैं, इसलिए 
असहाय हैं | केवल रुचि या आस्था-बन्ध होने मात्र से जानकारी नहीं होती, 
इसलिए, रुचि को ज्ञान की अपेत्षा होती है। केवल जानने मात्र से साध्य नही 
मिलता | इसलिए ज्ञान को क्रिया की अपेक्षा होती है | संक्षेप म रुचि ज्ञान- 
सापेक्ष है और ज्ञान क्रिया-सापेक्ष | ज्ञान और किया के सम्यग_भाव का मूल 
रूचि है, इसलिए, वे दोनों रुचि-सापेक्ष हैं । यह सापेक्षता ही मोक्ष का पूर्ण 
योय है। इसलिए रुचि, ज्ञान और क्रिया को सर्वथा तोड़ा नहीं जा सकता | 
इनका विभाग केवल छउपयोगितापरक है या निरपेक्ष-दृष्टिकृत है। इनकी 
सापेक्ष स्थिति मे कहा जा सकता है--झचि ज्ञान को आगे ले जाती है। 
ज्ञान से रुचि को पोपण मिलता है, ज्ञान से क्रिया के प्रति उत्साह वढ़ता है, 
क्रिया से ज्ञान का क्षेत्र विस्तृत होता है, रुचि और आगे वढ़ जाती है | 


इस प्रकार तीनों आपस में सहयोगी, पोषक व॒ छ्प्रकारक हैं ] इस विशाल 
दृष्टि से रुचि के दस प्रकार वतलाए हैं। *--- 
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(१) निमर्ग-रुचि, (६ ) अभिगम-रुच्ि, 
( २) अधिगम-रुचि, (७ ) विस्तार-रुचि, 
(३ ) आजा-दचि, (८ ) क्रिया-रचि, 
(४ ) सूत्ररुचि, (६ ) सक्तेप-रुच्ति, 
(४) वीज-रुचि, ( १०) धर्म रुचि | 


(१) जिस व्यक्ति की वीतराग प्ररूपित चार तथ्यों--( १) वन्ध 
(२) वन्ध-हैतु (३ ) मोक्ष (४) मोक्ष-हैतु पर अथवा ( १ ) द्रव्य (२) क्षेत्र 
(३) काल ( ४ ) भाव--इन चार दृष्टि-विन्दुओं द्वारा उन पर सहज श्रद्धा 
होती है, वह निसर्ग-रुचि है। 

(२) सत्य की वह श्रद्धा जो दूमरों के उपदेश से मिलती है, वह अधिगम 
रुचि या उपदेश-रुचि है। 


(३) जिसमे राग, द्वेप, मोह, अजान की कमी होती है और दुराग्रह से 
दूर रहने के कारण बीतराग की आजा को सहज स्वीकार करता है, उसकी 
श्रद्धा आज्ञा-दत्ति है | 

(४ ) यून् पढ़ने से जिसे श्रद्धा-लाम होता है, वह सून्त-रचि है | 

(४ ) थोड़ा जानने मात्र से जो रुचि पोल जाती है, वह वीज-रुचि है। 

(६ ) अर्थ सहित विशाल श्रुत-राशि को पाने की भ्रद्या अमिगम- 
रुचि है | 

(७ ) सत्य के सब पहलुओं को पकड़ने वाली सर्वागीण दृष्टि विस्तार- 
रुचि है | 

(८) क्रिया--आचार की निष्ठा क्रिया-रचि है| 

(६)जो व्यक्ति असत्‌-मतबाद में फंसा हुआ भी नहीं है और 
सत्य-वाद में विशारद भी नहीं है उसकी सम्यय दृष्टि को संक्षेप-दक्ि कहा 
जाता है | 

(१०) धर्म ( भ्रुव और चारित्र ) में जो आस्था-वन्ध होता है, वह ध्म- 
रुचि है। न 

प्राणी मात्र में मिलने वाछे योग्यता के तरतमभाव और उनके कारण 
होनेवाले रचि-वैचिन्य के आधार पर यह वर्गीकरण हुआ है। 
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सम्यग्‌ दर्शन का प्राप्ति-क्रम और लब्वि-प्रक्रिया 

सम्यग्‌ दर्शन की प्रासि के तीन कारण हैं :--दर्शन-मोह के परमाणुओं 
का (१) पूर्ण उपशमन, (२) अपूर्ण विलय (३) पूर्ण क्लिय | इनसे प्रगट 
होने वाला सम्यूग_ दर्शन क्रमशः (१) औपशमिक सम्यक्त्व, (२) ज्ञायौपश- 
'मिक सम्यक्त्व, (३) ज्ञायिक सम्यक्त्व--वहलाता है। इनका प्राप्ति-क्रम 
निश्चित नहीं है | प्रासि का पौर्वापर्य भी नही है | पहले पहल ओऔपशमिक-- 
सम्यग_दर्शन भी हो सकता है। क्षायौपशमिक भी और ज्ञायिक भी | 

अनादि मिथ्‌या दृष्टि व्यक्ति (जो कभी भी सम्यगू दर्शनी नहीं वना ) 
अशात कष्ट सहते-सहते कुछ उदयामिसुख होता है, ससार-परावतेन की मर्यादा 
सीमित रह जाती है, कर्मांवरण कुछ क्ञीण होता है, दुःखाभिघात से संतप्त हो 
सुख की ओर सुड़ना चाहता है, तव उसे आत्म-जागरण की एक स्पष्ट रेखा 
मिलती है| उसके परिणामों ( विचारों ) में एक ठीत्र आन्दोलन शुरू होता 
है | पहले चरण में राग-द्वेष की दुर्भेंद्य ग्रन्थि ( जिसे तोड़े बिना सम्यगू दर्शन 
प्रगठ नहीं होता ) के समीप पहुँचता है | दूसरे चरण में वह उसे तोड़ने का 
प्रयक्ञ करता है | विशुद्ध परिणाम वाला प्राणी वहाँ मिथ्यात्वग्रन्थि के घठक 
पुदूगलो का शोधन कर उनकी मादकता या मोहकता को निष्पम बना ज्ञायौ- 
पशमिक सम्यग्‌ दर्शनी बन नाता है | भन्‍्दविशुद्ध परिणाम वाला व्यक्ति वैसा 
नही कर सकता | वह आगे चलता है| तीसरे चरण में पहुँच मिथ्यात्व मोह 
के परमाणुओं को दो भागों में विभक्त कर डालता हैं*३| पहला भाग अल्प 
कालवेय और दूसरा बहु-कालवेय ( अल्प स्थितिक और दीर्घे स्थितिक ) होता 
है। इस प्रकार यहाँ दोनों स्थितियों के बीच में व्यवधान ( अन्तर ) हो जाता 
है। पहला पुल्न भोग लिया जाता है | ( उदीरणा द्वारा शीघ्र उदय में आ नष्ट 
हो जाता है ) दूसरा पुष्ठ उपशान्त ( निरूद्ध-उदय ) रहता है। ऐसा होने 
पर चौथे चरण में ( अन्तर-करण के पहले समय में ) औपशमिक सम्यग्‌ दर्शन 
प्रगट होता है **। 

यथा प्रवृति :--- 

अनादि काल से जैसी प्रवृति है बैसी की वैसी वनी रहे वह “यथा प्रवृति! 
है। संत्तार का मूल मोह-कर्म है। उसके वेद्य परमाणु दीर्घ-स्थितिक होते हैं, 
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हु 

तबतक ययाप्रवृत्ति करण से आगे गति नहीं होती। अकाम-निर्जरा तथा 
भवस्थिति के परिपाक होने से कपाय मन्द होता है| मोह-कर्म की स्थिति 
देशोन क्रोड़ाक्रोड़ सागर जितनी रहती है, आयुवर्जित शेप कर्मों की भी इतनी 
ही रहती है, तव परिणाम-शुद्धि का क्रम आगे बढ़ता है| फल स्वरूप “पूर्व 
करण! होता है--पहले कभी नहीं हुईं, वेसी आत्म-दर्शन की प्रेरणा होती हैं| 
किन्तु इसमें आत्म-दर्शन नही होता | यह धारा और आगे बढ़ती है--अनि- 
बृत्तिकरण होता है | यह फल-आप्ति के बिना निवृत्त नहीं होता | इसमें आत्म- 
दर्शन हो जाता है | 
मार्ग लाम 

प्थिक चला | मार्ग हाथ नहीं लगा | इधर-उधर भटकता रहा | आखिर 
अपने आप पथ पर आ गया | यह नेसर्गिक मार्ग-लाभ है ) 

दूसरा पथभश्रष्ट व्यक्ति इधर उधर भटकता रहा, मार्ग नहीं मिला] इतने 
में दूसरा व्यक्ति दीखा | उससे पूछा और मार्ग मिल गया | यह आधिगमिक 
मार्ग-लाभ है। 
भरोण लाभ 

रोग हुआ | दवा नहों ली | रोग की स्थिति पकी | वह मिट गया। 
आरोग्य हुआ | यह नेसर्गिक आरोग्य-लाभ है | 

रोग हुआ | सहा नहीं गया ] वैद्य के पास गया | दवा ली, वह मिट 
गया | यह प्रायोगिक आरोग्य-लाभ है। 
सम्यग्‌ दर्शन लाभ 

अनादि काल से जीव ससार में भ्रमण करता रहा। सम्यग,-दर्शन नहीं 
हुआ---आत्म-विकास का मार्ग नहीं मिलो | संसार-भ्रमण की स्थिति पकी | 
घिसते-घिसते पत्थर चिकना, गोल बनता है, वैसे थपेड़े खातें-खाते कर्मावरण 


शिथिल हुआ, आत्म-दर्शन की रुचि जाग उठी | यह नैसर्गिक सम्यग_ दर्शन 
लाभ है| 


कृष्टो से तिलमिला छठा | त्रिविध ताप से संत्त हो गया। शान्ति का 
उपाय नहीं दूका | भार्ग-द्रष्ठा का योग मिला, प्रयक्ञ किया | कर्म का आवरण 


हटा | आत्म-दर्शन की दचि जाग उठी | यह आधिगमिक सम्यग्‌ दर्शन 
तप है| 
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अन्तर्‌ मुद्गर्त के बाद 


ओऔपशमिक सम्यगू दर्शन श्रल्मकालीन ( अन्तमुंहूर्त स्थितिक ) होता है | 
दवा हुआ रोग फिर से उभर आता है। अन्तर मुहूर्त के लिए. निरुद्धोदय 
किए हुए. दर्शन-मोह के परमाणु काल-मर्यादा पूर्ण होते ही फिर सक्रिय वन 
जाते हैं| थोड़े समय के लिए जो सम्यगू दर्शनी बना, वह फिर मिथ्या- 
दर्शनी वन जाता है। रोग के परमाणुओ को निमूल नष्ठ करने वाला सदा के 
लिए, स्वस्थ बन जाता है| उनका शोधन करने वाला भी उनसे ग्रस्त नहीं 
होता | किन्तु उन्हे दबाये रखने वाला हरदम खतरे में रहता है। ओऔपशमिक 
सम्यग्‌ दर्शनी इस तीसरी कोटि का होता है। ओऔपशमिक सम्यग दर्शन के 
बारे में दो परम्पराएं हैं--(१ ) सेद्धान्तिक और (२) कमं-ग्रन्थिक | 
सिद्धान्त-पक्ष की मान्यता यह है कि ज्ञायौपशमिक सम्यगू दर्शन पाने वाला 
व्यक्ति ही अयूर्व करण में दर्शन-मोह के परमाणुओ का त्रि-युल्लीकरण करता है | 
ओपशमिक सम्यगू दर्शनी औपशमिक सम्यगू दर्शन से गिरकर मिथ्या दर्शनों 
होता है | 

कर्मग्रन्थ का पक्ष है--अनादिमिथ्या दृष्टि अन्तर-करण में औपशमिक- 
सम्यग्‌ दर्शन या दर्शन-मोह्द के परमाणुओ को त्रि-पुन्नीकृत करता है | उस 
आन्तर्‌ मौहूर्तिक सम्यग्‌ दर्शन के बाद जो पुन्न॒ अधिक प्रभावशाली होता है, 
बह उसे प्रभावित करता है। ( जिस पुञ्न का उदय होता है, उसी दशा में 
वह चला जाता है ) अशुद्ध पुञ्न के प्रभावकाल ( उदय ) में वह मिथ्या-दर्शनी, 
अर्ध-विशुद्ध पुज्न के प्रभाव-काल में सम्यग्‌ मिथ्या दर्शनी और शुद्ध पुन्न के 
प्रभाव-काल में सम्यग्‌ दर्शनी वन जाता है | 


सिद्धान्त-पक्ष में पहले क्ञायोपशमिक सम्यग्‌ दर्शन प्राप्त होता है--ऐसी 


मान्यता है | कमम-ग्रन्थ पक्ष में पहले औपशमिक सम्यग्‌ दर्शन प्राप्त होता है-- 
यह माना जाता है | 


कई आचाय॑ दोनों विकल्पों को मान्य' करते हैं। कई आचार्य क्ञायिक- 
सम्यक्‌ दर्शन भी पहले-पहल प्रास होता है--ऐसा मानते हैं | सम्बग्‌ दर्शोन 
का आदि-अ्रनन्त विकल्प इसका आधार है। 
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ज्ञायौपशमिक सम्यग दर्शनी ( अपूर्व करण में ) ग्रन्थि भेद कर मिथ्यात्व- 
मोह के परमाणुओं को तीन पुजों में वाट देता हैं :-- 

(१) अशुद्ध पुन्न--यह पूर्ण आवरण है) 

(२ ) अ्रद्धशुद्ध पुन्न--यह अर्धावरण है | 

(३ ) शुद्ध पुन्न--यह पारदर्शक है। 
तीन पुन्न 

(१) मैला कपड़ा, कोरे जल से धुला कपड़ा और साबुन से घुला 
कपड़ा|। 

(२ ) मैला जल, थोड़ा स्वच्छ जल और स्वच्छ जल | 

(३ ) मादक द्रव्य, अधे-शोधित मादक द्रव्य और पूर्ण-शोधित भादक 
द्रव्य | 

जैसे एक ही वस्तु की ये तीन-तीन दशाए' हैं, वैसे ही दर्शन-मोह के 
परमाणुओं की भी तीन दशाए होती हैं। आत्मा का परिणाम अशुद्ध होता है, 
तव वे परमाणु एक पुञ्ञ मे ही रहते हैं। उनकी मादकता सम्यगू दर्शन को 
मु वनाए. रखती है। यह मिथ्यात्व-दशा है| आत्मा का परिणाम कुछ शुद्ध 
होता है ( मोह की गाठ कुछ ढीली पड़ती है ) तव उन परमाणुओं का दो 
र्पों में पुज्लीकरण होता है--( १) अशुद्ध (२) त्र्ध शुद्ध। दूसरे 
पुञ्न में मादकता का लोहावरण कुछ टूटता है, उसमें सम्यगू दर्शन की कुछ 
पारदर्शक रेखाए' खिंच जाती हैं| यह सम्यग्‌ मिथ्यात्व ( मिश्र ) दशा है। 
. आत्मा का परिणाम शुद्ध होता है, उन परमाणुओ की मादकता थों 
डालने में पूर्ण होता हैं, तव उनके तीन पुञ्ञ बनते हैं। तीसरा पुञ्न शुद्ध 
होता है। 

क्षायौपशमिक सम्यग दर्शनी पंहले दो पुज्लों को निष्किय वना देता है *५| 
तीसरे पुज्ञ का उदय रहता है, पर वह शोधित होने के कारण शक्ति-दीन बना 
रहता है| इसलिए, यथार्थ दर्शन में वाधा नहीं डालता | मैले अभ्रक या काच 
में रही हुईं विजली या दीपक पार की वस्तु को प्रकाशित नहीं करती | उन्हे 
साफ कर दिया जाए, फिर वे उनके प्रकाश-प्रसरण में वाधक नहीं बनते | बेसे 
ही शुद्ध पुञ्न रुम्यगू दर्शन को मूढ़ बनाने वाले परमाणु हैं) किन्‍्तू परिणाम- 
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शुद्धि के द्वारा उनकी मोहक-शक्ति का मालिन्य धुल जाने के कारण वे आत्म- 
दर्शन में सम्मोह पैदा नहीं कर सकते | 

च्ञायिक-सम्यक्त्वी दर्शन-मोह के परमाणुओं को पूर्ण रूपेण नष्ठ कर 
डालता है। वहाँ इनका अस्तित्व भी शेप नहीं रहता। यह वास्तविक या 
सर्व-विशुद्ध सम्यग्‌ दर्शन है। पहले दोनों ( औषशमिक और क्षायौपशमिक ) 
प्रतिधाती हैं, पर अप्रतिपाती है | 
मिथ्या दर्शन के तीन रूप 

काल की दृष्टि से मिथ्या दर्शन के त्तीन विकल्प होते हैं :--- 

(१ ) अनादि अनन्त (२ ) अनादि-सान्त ( ३ ) सादि-सान्त | 

( १) कभी सम्यगू दर्शन नहीं पाने वाले ( अभव्य या जाति भव्य ) 
जीवों की अपेक्षा मिथ्या दर्शन अनादि-अनन्त हैं। 

( २ ) पहली वार सम्यगू दर्शन प्रग हुआ, उसकी अपेक्षा यह अनादि- 
सान्‍्त है। 

(३ ) प्रतिपाति सम्यग्‌ दर्शन ( सम्यग्‌ दर्शन आया और चला गया ) 
की अपेक्षा वह सादिन्सान्त है | 
सम्यग दर्शन के दो रूप 


सम्यग्‌ दश्शन के सिर्फ दो विकल्प बनते हैं: 

( १ ) सादि-सान्त ( २) सादि-अनन्त | प्रतिपाति ( औपशमिक और 
क्ञायौपशमिक ) सम्यगू दर्शन सादि-सान्त हैं| अप्रतिपाति ( क्षायिक )-- 
सम्यग्‌-दर्शन सादि-अनन्त होता है | 

मिथ्या दर्शनी एक वार सम्यग्‌ दर्शनी बनने के वाद फिर से मिथ्या दर्शनी 

बन जाता है| किन्तु अनन्त काल की असीम मर्यादा तक वह मिथ्या 
दर्शनी ही बना नही रहता है, इसलिए, मिथ्या दर्शन सादि-अनन्त नहीं होता | 
सम्यग्‌ दर्शन सहज नहीं होता। वह विकास-दशा में प्राप्त होता है, 
इसलिए वह अनादि-सान्त और अनादि-अनन्त नही होता । 
शम्यग्‌ दर्शन और पुञ्न 


( १ ) ज्ञायिक सम्बगू दर्शनी अपुली होता है। उसके दर्शनमोह के 
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परमाणुत्नो का पुज्ञ होता ही नहीं । यह क्षपक्र ( उनको खपाने वाला--नष्ट 
करने वाला ) होता है । 

(२) मिध्या दर्शनी एक पुत्ञी होता है। दर्शन-मोह के पर्माणु उसे 
सघन सर्प मे प्रभावित किये रहते है | 

(३ ) सम्बग मिथ्या दर्शनी हिपुज्ञी होता है | दर्शन-मोहद के पर्माणुओं 
का शोधन करने चल पड़ता है | किन्तु पूरा नहीं कर पाता, यदे उस समय की 
दशा है। 

(४ ) ज्ञायोपशमिक-मम्पकू द्शनी जिपुजी होता है। प्रकागन्तर से 
मिध्यात्व मोह के परमापु ज्ञीप नहीं होते, उसी दशा में सम्बगू दृष्टि ( क्ञायो- 
पशमिक सम्यगू दृष्टि ) बअ्रिपुत्णी होता है। मिश्यात्व पुष्ज के क्षीण होने पर 
वह हिपुस्जी, मिश्र पुम्ज के क्ञीप होने पर एक पुत्जी और सम्यक्त्व-पुज्ज के 
ज्ञीप होने पर अपुज्जी ( ज्ञायिक मम्यग्‌ दृष्टि ) बन जाता है | 
मिश्र-पुत्न॒ सक्रम 

दर्शन-मोह के परमाणुओं का पुज्जीकग्ण, उनका उदय ओर सक्रमण 
परिणाम-घागा की अशुद्धि, अशुद्धि-अ्यता और शुद्धि पर निर्मर है। 

परिणाम शुद्ध होते हैँ मोह का दवाव दीला पड़ जाता है| तब शुद्ध पुम्ज 
का उठय रहता है | परिणाम कुछ शुद्ध होते हैं ( मोह का दबाव कुछ ढीला 
पडता है ) तब अर्ध-शुद्ध पुज्ज का उदय रहता है। परिणाम अशुद्द होते हैं 
( मोह का दबाव तीत्र होता है ) तय अशुद्ध-पुज्ज का उदय रहता है। 

मिथ्यात्व परमाणुओ की त्रिपुल्जीकृत अबस्था भे जिस पुज्ज की प्रेरक 
परिणाम-घारा का प्रावल्य होता है, वह दूसरे को अपने में संक्रान्त कर लेती है। 
मम्यगू्‌ दृष्टि शुद्धि की जागरणोन्मुख परिणाम-धारा के द्वारा मिथ्यात्र पुज्ज 
को मिश्र पुड्ज में और जाशत परिणाम-धारा के ढारा उसे सम्यक्त्व पुच्ज में 
सक्रान्त करता है। वात्पय यह है कि मिथ्यात्व पुज्ज का संक्रमण मिश्र पुज्ज 
और सम्यक्त्व पुच्ज दोनों में होता है| 

मिश्र पुत्ज का सक्रमण मिथ्यात्व और सम्यक्त्व--इन दोनों पुष्जों मे 
होता है। मिथ्या दृष्टि सम्यक्न्‌ मिथ्यात्व पुल्ज को मिथ्यात्व पुम्ज मे संक्रान्त 
करवा है | सम्यकत्वी उसको सम्यक्त्व पुञ्ज में सक्रान्त करता है] मिश्र-दृष्ट 
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+मिथ्यात्व पुज्ज को सम्यक्‌ मिथ्यात्व पुष्ज में सक्रान्त कर सकता है। पर 
सम्यक्त्व पुञ्ज को उसमें संक्रान्त नहीं कर सकता | 
व्यावहारिक-सम्बंगू दर्शन 


सम्यग्‌ दर्शन का सिद्धान्त सम्प्रदाय परक नहीं, आत्मपरक है| आत्मा 
अमुक मर्यादा तक मोह के परमाणुओं से विमुक्त हो जाती है, तीत्र कपाय 
( अनन्तानुवन्धी चतुष्क ) रहित हो जाती है, तब उसमें आत्मोन्मुखता 
( आत्म-दर्शन की प्रवृत्ति ) का भाव जाग्त होता है। यथायथे में वह ( आत्म- 
दर्शन ) ही सम्यग दर्शन है। जिसे एक का सम्यग्‌ दर्शन होता है, उसे सबका 
सम्यगू दर्शन होता है। आत्मदर्शों समदर्शी हो जाता है और इसलिए वह 
सम्यक्‌ दर्शी होता है। यह निश्चय-दृष्टि की वात है और यह आत्मानुभेय 
या स्वानुमवगम्य है। सम्यग दर्शन का व्यावहारिक रूप तत्त्व भ्रद्धान है *५ 
सम्यगू दर्शी का संकल्प 

कषाय की मन्दता होते ही सत्य के प्रति रुचि तीत्र हो जाती है। उसकी 
गति अतथ्य से तथ्य की ओर, असत्य से सत्य की ओर, अवोधि से बोधि की 
ओर, अमार्ग से मार्ग की ओर अजशाम से शान की ओर अक्निया से क्रिया की 
ओर, मिथ्यात्व से सम्यक्त्त की ओर हो जाती है | उत्तका संकल्प ऊध्व सुखी 
और अआत्मलक्षी हो जाता है *"। 
व्यावहारिक सम्यग्‌ दर्शन की स्वीकार-विधि 


लोक में चार मंगल हैं ( १) अरिहन्त*< (२) सिद्ध** (३ ) साधु 
(४ ) केवली भाषित धर्म ११| 

चार लोकोत्तम हैं-“-( १) अरिहन्त (२) सिद्ध ( ३) साधु ( ४ ) केवली- 
भाषित धर्म । 

चार शरण्य हैं--मैं ( १) अरिहन्त की शरण लेता हूँ (२) सिद्ध की 
शरण लेता हूँ | ( ३) साधु की शरण लेता हूँ (४ ) केवली मापषित धर्म की 
शरण लेता हूँ २१ जिसमें अरिहन्त देव, सुसाधु-गुरु और तत्त्व-धर्म की यथाय 
भ्रद्धा है, उस सम्यक्त्व को मैं यावज्जीवन के लिए, स्वीकार करता हूँ **| यह 
दशंन-पुरुष के व्यावहारिक सम्यग दशन के स्वीकार की विधि है ?॥ इसमें 
उसके सत्य संकल्य का ही स्थिरीकरण है | 
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दरशंन-बुद्ध के लिए साधना, साधक और सिद्ध से वढकर कोई सत्य नहीं 
होता १४| इसलिए वह उन्ही को 'मगल' लोकोत्तम मानता है और उन्ही की 
शरण स्वीकार करता है। यह व्यक्ति की आस्था या व्यक्तिवाद नहीं, किन्तु 
गुणबाद है | 


आचार और अतिचार 


सम्यग्‌ दर्शन में पोष लाने वाली श्रवृत्ति उतका आचार और दोप लाने 
वाली प्रवृत्ति उसका अतिचार होती है। ये व्यावहारिक निमित्त हैं, सम्यगू 
दर्शन का स्वरूप नहीं है | 


सम्यग्‌ दर्शन के आचार आठ हैं १५-. 

(१) निःशंकित*- “सत्य मे निश्चित विश्वास | 

(२ ) निःकाक्षित **** मिथ्या विचार के स्वीकार की अरुचि | 

(३) निर्विचिकित्सा ** **“सत्याचरण के फल में विश्वास | 

(४ ) अमूठ-दृष्टि - - ४ -*असत्य और असत्याचरण की महिमा के प्रति 
अनाकर्पण, अव्यामोह | 


(५) उपबृ हण *' "४श्आत्म-गुण की वृद्धि। 
(६ ) स्थिरीकरण  ***«** सत्य से डगमगा जाए, उन्हे फिर से सत्य में 
स्थापित करना | 
(७ ) वालसल्य + + ***« “सत्य धर्मों के प्रति सम्मान-भावना, सतद्याचरण 
का सहयोग | 
(८) प्रभावना *** **४प्रमावकढ्ग से सत्य के मह्ात्म्य का प्रकाशन | 
पाच अतिचार 


( १ ) शका सत्य में सदेह | 

(२ ) काइक्षा-**मिथ्याचार के स्वीकार की अमिलापा | 
(३ ) विचिकित्सा -**सत्याचरण की फल-प्राप्ति में संदेह | 
( ४ ) परपाखण्ड-प्रशंसा “इतर सम्प्रदाय की प्रशसा | 
१५ ) परपापण्ड-संस्तव-**इतर सस्प्रदाय का परिचय | 


ने 
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सम्यग-दर्शन की व्यावहारिक पहिचान 


सम्यग्‌ दर्शन आध्यात्मिक शुद्धि है। वह चुद्धिगम्य वस्तु नही है | फिर भी 
उसकी पहिचान के कुछ व्यावहारिक लक्षण वतलाए हैं| 


सम्यक्त्न श्रद्धा के तीन लक्षण २६ ;--- 
( १ ) परमार्थ संस्तव***परम सत्य के अन्वेपण की रुचि॥ 


(२ ) सुदृढ़ परमार्थ सेवन- “परम सत्य के उपासक का ससर्ग या मिल्ते 
हुए. सत्य का आचरण | 


(३ ) कुदर्शन वर्जना--कुमार्ग से दुर रहने की दृढ आस्था | 
सत्यान्बेपी या सत्यशील और असत्यविरत जो हो तो जाना सकता है कि 
वह सम्यग दशंन-पुरुष है | 
पाच लक्षण 
( १ ) शम***कपाय उपशमन 
(२ ) सवेग**“मोज्ष की अभिलापा 
( ३ ) निवेद्‌---संसार से विरक्ति 
(४ ) अनुकम्पा --प्राणीमात्र के प्रति कृपाभाव, सर्वभूत मैत्री- 
आत्मोपम्यभाव | 
“(५ ) आस्तिक्य "आत्मा में निष्ठा। 
सम्यक्‌ दर्शन का फल 


गौतम स्वामी ने पूछा--भगवन्‌ | दर्शन-सम्पन्नता का क्‍या लाभ है? 

भगवान--गौतम | दर्शन-सम्पदा से विपरीत दर्शन का अन्त होता है। 
दर्शन-सम्पन्न व्यक्ति यथार्थ द्रष्टा वन जाता है | उसमे सत्य की लौ जलती है, 
वह फिर घुकती नहीं | वह अनुत्तर-शान धारा से आत्मा को भावित किए 
रहता है। यह आध्यात्मिक फल है| व्यावद्वरिक फल यह है कि सम्यगू 
दर्शी देवगति के सिवाय अन्य किसी भी गति का आयु-वन्ध नहीं करता *९॥ 
सहृत्त 
.. भगवान्‌ महावीर का दर्शन गुण पर आपश्नित था। उन्होने बाहरी 
सम्पदा के कारण किसी को महत्त्व नहीं दिया | परिवर्तित युग में जैन घमे भी 
जात्याभित होने लगा | जाति-मद से मदोन्मत्त बने लोग समान धर्मों ,भाई- 
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यो की भी अवहेलना करने लगे | ऐसे समय मे व्यावहारिक सम्यग्‌ दर्शन की 
व्याख्या और विशाल वनी | आचार्य समनन्‍्त भद्र ने मठ के साथ उसकी 
विसगति वताते हुए कहा है--“जो धामिंक व्यक्ति अप्टमद (१) जाति 
(२) झुल (३) वत्त (४) रूप (५) श्रुत (६) तप (७) ऐश्बर्य (८) लाभ से उन्मत्त 
होकर धर्मस्थ व्यक्तियों का अनादर करता है, वह अपने आत्म-घर्म का 
अनादर करता है | सम्यग दर्शन आदि धर्म को धर्मात्मा ही धारण करता है। 
जो धर्मात्मा है, वह महात्मा है | धार्मिक के बिना धर्म नही होता | सम्यगू 
दर्शन की सम्पदा जिसे मिली है, वह भगी भी देव है। तीर्थकरो ने उसे देव 
माना है। राख से ढकी हुईं आग का तेज तिमिर नहीं वनता, वह ज्योतिपुच्ज 
ही रहता है१<। 

आचार्य भिक्तु ने कहा है न- 

वे व्यक्ति विरले ही होते हैं, जिनके घट में सम्यकत्व रम रहा हो | जिस 
के हृदय में सम्यकत्व-सूर्य का उदय होता हैं, वह प्रकाश से भर जाता है, 
उसका अन्धकार चला जाता है। 


सभी खानो मे हीरे नहीं मिलते, सर्वत्र चन्डन नहीं होता, रक्ञ राशि 
सवंत्र नही मिलती, सभी सर्प 'मणिधर” नहीं होते, सभी लब्धि ( विशेष 
शक्ति ) के धारक नहीं होते, बन्धन-मुक्त सभी नहीं होते, सभी सिह 'केसरी' नहीं 
होते, सभी साधु 'साध्ु! नही होते, उसी प्रकार सभी जीव सम्यक्त्वी नहीं होते। 

नव-तत्त्त के रही श्रद्धान से मिथ्यात्त (१० मिथ्यात्व ) का नाश होता 
हैं | यही सम्यकत्व का प्रवेश-द्वार है | 


सम्यकत्व के आजाने पर भ्रावक-घर्म या साधु-धर्म का पालन सहज हो 
जाता है, क्म-वन्धन टूटने लगते हैं और वह शीघ्र ही मुक्त हो जाता है। 

तथ्य ( भाषा श्रुव सल्यों ) की अन्वेपणा, प्रासति और प्रतीति जो है, वह 
सम्यकत्व है, यह व्यावहारिक सम्यग्‌ दर्शन की परिमापा है| इसका आधार 
तत्तो की सम्पगू श्रद्धा है | दर्शन-पुरुष की तत्त्व-श्रद्धा अपने आप सम्यक्‌ हो जाती 
है। तत्त श्रद्धा का विपर्यय आग्रह-और अमिनिवेश से होता है | अभिनिवेश 
का हेतु तीज कपाय दै | दर्शन-पुरष का कपाय मन्द हो जाता है, उसमे आग्रह 
का भाव नहीं रहता | वह सत्य को सरल और सहज माव से पकड़ लैता है। 


३० ] जैन दर्शन मैं आचार मौमांसां 


शव सत्य 

विश्व के सर्व सत्यों का समावेश दो ध्रुव सत्यॉ--चेतन और अचेतन में 
होता है। शुद्ध तत्त दृष्टि से चेतन और अचेतन--ये दो ही तत्त्व हैं। 

इनके छह भेद विश्व की व्यवस्था जानने के लिए, होते हैं। इनके नव 
भेद आत्म-साधना की साधक-वाधक दशा और साहित्य की मीमासा के हेतु 
किए, जतेे हैं । 
जेन दर्शन के ध्रुवसत्य 


सम्यगू दर्शन के आधार भूत तत्त्व :--- 

(१) आत्मा है (२) नित्य है (३) कर्ता है (४) भोक्‍ता है (५) वन्ध 
है (६) मोक्ष है। 

विश्व-स्थिति के आधार भूत तत्त्व --- 

(१) पुनर्जन्म- जीव मरकर पुनरपि वार-बार जन्म लेते हैं] 

(२) कमे-बन्ध--जीव सदा ( प्रवाह रूपेण अनादि काल से ) निरन्तर 
कर्म वाँधते हैं। 

(३) मोहनीय कर्म बन्ध--जीव सदा ( प्रवाह रूपेण अनादि काल से ) 
निरन्तर मोहनीय कम वबांधते हैं | 

(४) जीव अजीव का अत्यन्ताभाव--ऐसा न हुआ, न भाव्य है और न 
होगा कि जीव अजीव हो जाए और अजीब जीव हो जाए.। 

(५ ) त्रस-स्थावर--अविच्छेद--ऐसा न तो हुआ, न भाव्य है और न 
होगा कि गतिशील प्राणी स्थावर घन जाए। और स्थावर प्राणी गतिशील बन 


जाए | 
( ६ ) लोकालोक एथक्त्व--ऐसा न तो हुआ, न माज्य है और न होगा 


कि लोक अलोक हो जाए और अलोक लोक हो जाए । 
(७ ) लोकालोक अन्‍्योन्याप्रवेश--ऐसा न तो हुआ, न भाव्य है और 
न होगा कि लोक अलोक में प्रवेश करे और अलोक लोक में प्रवेश करे | 
(८) लोक और जीवों का आधार-आधेय सम्बन्ध--जितने क्षेत्र का 
ः नाम लोक है, उतने क्षेत्र में जीव हैं और जितने ज्षेत्र में जीव हैं, उतने क्षेत्र का 
नाम लोक है। 
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(६ ) लोक-मर्यादा--जिलने क्षेत्र में जीव और पुदूगल गति कर सकते हैं, 
उतना क्षेत्र 'लोक' है और जितना क्षेत्र लोक है, उतने क्षेत्र में जीव और 
पुदूगल गति कर सकते हैं | 

(१०) अलोकगति कारणाभाव--लोक के सब अन्तिम भागों में आवद्ध- 
पाश्व॑-स्पृष्ठ पुदूगल हैं | लोकान्त के पुदूगल स्वभाव से ही रुखे होते हैं। वे 
गति में सहायता करने की स्थिति में संघटित नही हो सकते | उनकी सहायता 
के बिना जीव अलोक में गति नहों कर सकते। 
असम्भाव्य कार्य २९ 


(१) अजीव को जीव नहीं बनाया जा सकता | 

(२ ) जीव को अजीव नहीं बनाया जा सकता | 

(३ ) एक साथ दो भाषा नहीं बोली जा सकती | 

(४ ) अपने किए कर्मों फे फलों को इच्छा-अधीन नहीं किया जा 
सकता | 


(५ ) परमाणु तोड़ा नहीं जा सकता | 

(६ ) अलोक में नही जाया जा सकता | 

सर्वेज्ञया विशिष्ट थोगी के सिवाय कोई भी व्यक्ति इन तत्तवों का 
सन्चात्कार नहीं कर सकता ४5"| 

( १ ) धर्म-( गति-तत्त्व ) 

(२) अपर ( स्थिति-तत्त्व ) 

(३ ) आकाश 

(४ ) शरीर रहित जीव 

(४ ) परमाणु 

(६ ) शब्द रु 

पारमार्थिक सत्ता-- 

(१ ) ज्ञाता का सतत अस्तित्व ** 

( २ ) ज्षेय का स्वतन्त्र अस्तित्व वस्तु-ज्ञान पर निर्भर नहीं है **| 

(३ ) ज्ञाता और शेय में योग्य सम्बन्ध | 


३२] जैन दर्शन में आचार मीमांसा 


(४ ) वाणी में ज्ञान का प्रामाणिक प्रतिविम्ब--बिचारों 'या लक्ष्यों की 
अभिव्यक्ति का यथार्थ साधन ४१| 
(५) शेय ( सवेद या विपय ) ओर जातू (सबित्‌ या विपयी ) के 
समकालीन अस्तित्व, स्वतन्त्र-अस्तित्त तथा पारस्परिक सम्बन्ध के काग्ण 
उनका विपयविपयीभाव | 
चार सिद्धान्त 
(१ ) पदार्थमात्र--परिवरतनशील है | 
(२ ) सत्‌ का सर्वथा नाश और सर्वधा असत्‌ का उत्पाद नहीं होता। 
( ३ ) जीव और पुदूगल में गति-शक्ति होती है| 
(४ ) व्यवस्था वस्तु का मूल भूत स्वभाव है | 
इनकी जड़वाद के चार रिद्धान्तों से नुलना कीजिए | 
( क ) ज्ञाता और जेय नित्य परिवर्तनशील हैं | 
( ख ) सद्‌ वस्तु का सम्पूर्ण नाश नहीं होता--पूर्ण अभाव में से सद वस्तु 
उत्पन्न नहीं होती | 
(ग) प्रत्येक वस्तु में स्वभाव-सिद्ध ग़ति-शक्ति किंवा परिवतंनशक्ति 
अवश्य रहती है। 
(घ ) रचना, योजना, व्यवस्था, नियमबद्धता अथवा सुसगति वस्तु का 
मूलभूत स्वभाव है **| 
सत्य क्या है 


भगवान्‌ ने कहय--सत्य वही है, जो जिन-प्रवेदित है--अत्यक्ष अनुभूति 
द्वारा निरूपित है ५७] यह यथार्थवाठ है, सत्य का निरूपण है किन्तु यथार्यता 
नही है--सत्य नही है | 

जो सत्‌ है, वही सत्य है-जो है वही सत्य है, जो नहीं है वह सत्य 
नही है। यह अस्तित्व--सत्य, वस्तु-सत्य, स्वरूप-सत्य या शेय सत्य है। 
जिस वस्तु का जो सहज शुद्ध रूप है, वह सत्य है। परमाणु परमाणु रूप में 
सत्य है। आत्मा-आत्मा रूप में सत्य है। धर्म, अधर्म, आकाश भी अपने 


रूप में सत्य हैं। एक वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श वाला | अविभाज्य पुदूगल-- 
यह प्ररमाणु का सहज रूप सत्य है। बहुत सारे परमाणु मिलते हँ--त्कन्ध वन 
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जाता है, इसलिए, परमाणु पूर्ण सत्य ( त्रैकालिक सत्य ) नही है | परमागणु- 
दशा में परमाणु सत्य है) भूत-भविष्यत्‌ कालीन स्कन्‍्ध की दशा में उसका 
विभक्त रूप सत्य नहीं है। 


आत्मा शरीर-दशा मे अर्ध सत्य है। शरीर, वाणी, मन और श्वास 
उसका स्वरूप नही है। आत्मा का स्वरूप है--अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, 
अनन्त वीय ( शक्ति ), अरूप| सरूप ( सशरीर ) आत्मा वर्तमान पर्याय की 
अपेक्षा सत्य है ( अधे सत्य है )। अरूप ( अशरीर, शरीरमुक्त ) आत्मा पूर्ण 
सत्य ( परम सत्य या त्ैकालिक सत्य ) है। धर्म, अधर्म और आकाश (इन 
तीनों तत्वों का वेभाविक रूपान्तर नही होता | ये सदा अपने सहज रूप में ही 
रहते हैं--इसलिए, ) पूर्ण सत्य हैं । 
साध्य-सत्य 

साध्य-सत्य स्वरुप-सत्य का ही एक प्रकार है। वस्तु-सत्य व्यापक है। 
परमाणु में ज्ञान नही होता, अतः उसके लिए कुछ ताध्य भी नहीं होता | वह 
स्वाभाविक काल मर्यादा के अनुसार कभी स्कन्ध में जुड़ जाता है और कभी 
उससे विलग हो जाता है। 


आत्मा ज्ञानशील पदार्थ है। विभाव-दशा (शरीर-दशा ) में स्वभाव 
( अशरीर-दशा या ज्ञान, आनन्द और वीय॑ का पूर्ण प्रकाश ) उसका साध्य 
होता है। साध्य न मिलने तक यह सत्य होता है ओर उसके मिलने पर 
( सिद्धि के पश्चात्‌ ) वह स्वरुप-सत्य के रूप में बदल जाता है | 

साध्य-काल में मोक्ष सत्य होता है और आत्मा अधे-सत्य | सिद्धि-दशा 
में मोक्ष और आत्मा का अद्वेत ( अमेद ) हो जाता है, फिर कभी भेद नहीं 
होता । इसलिए मुक्त आत्मा का स्वरूप पूर्ण-सत्य है ( चैकालिक है, 
अपुनराषतनीय है ) | 

जैन-तत््व-ब्यवस्था के अनुसार चेतन और अचेतन--ये दो सामान्य सत्य 
हैं। ये निरपेज्ञ स्वरूप-सत्य हैं| गति-हैतुकता, स्थिति-हैतुकता, अवकाश- 
हेतुकता, परिवतंन-हेतुकता और ग्रहण ( संयोग-वियोग ) की अपेक्षा--विभिन्‍न 
रायों और गुणों की अपेक्षा धर्म, अधर्स, आकाश, काल और पुदुगल--अचेठन 
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के ये पांच रूप (पांच द्रव्य ) और जीव, ये छह सत्य हैं| ये विभाग सापेक्ष 
स्वरूप सत्य हैं। 

आख्व ( वन्ध-हैतु ), सवर ( वन्धन-निरोध ) निर्जरा (वन्धन-च्षय हेतु )-- 
ये तीनों साधन-सत्य हैं। मोक्ष साध्य-सत्य है| बन्धन-दशा में आत्मा के ये 
चारो रूप सत्य हैं| मुक्त-दशा में आख़व भी नहीं होता, संवर भी नहीं होता, 
निजरा भी नहीं होती, साध्यरूप मोक्ष भी नहीं होता, इसलिए वहाँ आत्मा 
का फेवल आत्मरूप ही सत्य है। 

आत्मा के साथ अनात्मा ( अजीव-पुदूगल ) का सम्बन्ध रहते हुए उसके 
बन्ध, पुण्य और पाप से तीनो रुप सत्य हैं। मुक्त-दशा में बन्धन भी नहीं 
होता, पुएय भी नही होता, पाप भी नहीं होता । इसलिए जीव वियुक्त-दशा में 
केवल अजीव ( पुदूगल ) ही सत्य है | तात्पय कि जीव-अजीव की संयोग-दशा 
में नव सत्य हैं| उनकी वियोग-दशा में केवल दो ही सत्य हैं| 

व्यवहार-नय से वस्तु का वर्तमान रूप ( वैकारिक रूप ) भी सत्य है। 
निश्चय -नय से वस्तु का तैकालिक ( स्वामाविक रूप ) सत्य है | 


तीन 
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रहस्य की खोज 

हम क्या हूँ १ हमें क्या करना है? हम कहाँ से आते हैं और कहाँ चले 
जाते हैं--जैन दर्शन इन प्रश्नों का समाधान प्रस्तुत करता है। इसके समाधान 
के साथ-साथ हमें यह निर्णय भी कर लेना होगा कि जगत का स्वरूप क्‍या है 
और उममें हमारा क्या स्थान है ? 

हमें अपनी जानकारी के लिए आत्मा, धर्म और कर्म की समस्याओं पर 
विचार करना होगा | आत्मा की स्वाभाविक या विशुद्ध दशा धर्म है--जिसे 
सवर' ओर “निजेरा--अपूर्ण मुक्ति और पूर्ण मुक्ति कहते हैं। 'संबर! 
आत्मा की वह दशा है, जिसमें विजातीय त्व-कर्म-पुद्गल का उसके साथ 
सश्लेप होना छूट जाता है। पहले लगे हुए विजातीय तत्त्व का श्रात्मा से 
विश्लेप या विसवध होता है, वह दशा हैं “नि्जेरा'। विजातीय-तत्व थोड़ा 
अलग होता है, बह आशिक या अपूर्य निर्जया होती है। विजातीय-तत्त्त 


सर्वंथा अलग हो जाता है, उसका नाम है मोक्त 
आत्मा का अपना रुप मोक्ष है। विजातीय द्रव्य के प्रमाव से उसकी जो 


दशा वनती है, वह 'वेभाविक' दशा कहलाती है | इसके पोपक चार तत्त्व हैं-- 
आल, वनन्‍्ध, पुण्य और पाप| आत्मा के साथ विजञातीय तत्त्व एक रुप 
बनवा है। इसे वन्ध कहा जाता है | इसके दो रूप हैं--शुभ और अशुम | 
शुभ पुद्गल-स्कन्ध ( पुण्य ) जब आत्मा पर प्रभाव डालते हैं, तव वह मनोश 
पुदूगलों की ओर आकृ? होती है और उसे पोद्गलिक सुख की अनुभूति 
होती है। अशुभ पुदुगल-स्कन्धो ( पाप ) का प्रमाव इससे विपरीत होता है। 
उप्तसें अग्रिय, अमनोन भाव बनते हैं। आत्मा मे विजातीय तत्त्व के स्वीकरण 
का जो देतु दे, उसकी सजा आलब' है। विभाव से स्वभाव में आने के 
लिए ये तत्व उपयोगी हैं। इनकी उपयोगिता के. वारे में विचार करना 
उपयोगिताबाद है | 

धर्म गति है, गति का हैतु या उपकारक 'धसं” नामक द्रव्य है| स्थिति है, 
स्थिति का हेतु या उपकारक अधर्म” नामक द्रव्य है। आधार है, आधार का 
हैतु या उपकारक आकाश नामक द्रव्य है| परिवतन है, प्ररिवर्तन का हेतु या 
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उपकारक 'काल' नामक तत्त्व है| जो मूतं है वह पुदूगल' द्रव्य है। जिसमें 
चैतन्य है बह जीव हैं। इनकी क्रिया या उपकारों की जो समष्टि है वह 
जगत्‌ है | यह भी उपयोगितावबाद है | 

पदार्थों के अस्तित्व के बारे में विचार करना अस्तित्ववाद या वास्तविक- 
वाद कहलाता है। अस्तित्व की दृष्टि से पदार्थ दो हैं--चेतन और 
अचेतन | 
अस्तित्ववाद और उपयोगितावाद 

जैन-परिभाषा में दोनों के लिए एक शब्द है 'द्रव्यानुयोग' | पदार्थ के 
अस्तित्व और उपयोग पर विचार करने वाला समूचा सिद्धान्त इसमें समा 
जाता है। 


उपयोगिता के दो रूप हैं--आध्यात्मिक और जागतिक | नव तत्त्व की 
व्यवस्था आत्म-कल्याण के लक्ष्य से की हुई है, इसलिए यह आध्यात्मिक है। 
यह आत्म-मुक्ति के साधक, वाघक तत्वों का विचार है | कमंवद्ध आत्मा को 
जीव और क्मं-समुक्त आत्मा को भोक्ष कहते हैं। मोक्ष साध्य है | जीव के वहाँ 
तक पहुँचने में पुण्य, पाप, वन्‍्ध ओर आखव--ये चार तत्त्व वाधक हैं, संवर 
और निजरा--ये दो साधक हैं। अजीव उसका प्रतिपन्षी तत्त्व है। 

षड्द्रव्य की व्यवस्था विश्व के सहज-सचलन या सहज-नियम की दृष्टि 
से हुई है। एक द्वव्य का दूसरे द्वव्य के लिए क्या उपयोग है, यह जानकारी 
हमें इससे मिलती है | 

चास्तविकतावाद में पदार्थ के उपयोग पर कोई विचार नहीं होता। छिर्फ 
उसके अस्तित्व पर ही विचार होता है, इसलिए वह 'पदार्थवादों या आधि- 
भौतिकवाद' कहलाता है | 

दर्शन का विकास अस्तित्व और उपयोग दोनों के आधार पर हुआ है। 
अस्तित्व और उपयोग दोनों प्रमाण द्वारा साथे गए हैं | इसलिए प्रमाण, न्‍्याव 
या तक के विकास के आधार भी यही दोनों हैं। पदार्थ दो प्रकार के होते हैं-- 
तकय--हेतु गम्य और अतक्य--द्ेतु-अगम्य | न्‍्यायशास्त्र का सुख्य विषय है-- 
प्रमाण-मीमांसा | तर्क-शास्त्र इससे मिन्‍न नहीं है| वह शान-विवेचन का ही 
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एक अज्ठढ है। प्रमाण दो हँ--प्रसज्ञ और परोक्ष) तर्क गम्य पदार्थों की 
जानकारी के लिए. जो अनुमान है, वह परोक्ष के पाच रूपों में से एक है ) 

पूर्व-घारणा की यथार्थ-स्ट्रति आती है, उसे तक द्वारा साधनों की आव- 
श्यकता नहीं होती | वह अपने आप सत्य है--प्रमाण है। यथार्थ पहिचान 
प्रत्यभिशञ के लिए भी यही वात है | मैं जब अपने पूर्व परिचित व्यक्ति को 
साक्षात्त्‌ पाता हूँ तव मुझे उसे जानने के लिए तक आवश्यक नहीं होता। 

में जिसके यथार्थ शञान और यथार्थ-वाणी का अनुभव कर चुका, उसकी 
वाणी को प्रमाण मानते समय सुझे हेतु नहीं दृढ़ना पड़ेगा। यथार्थ जानने 
वाला भी कमी और कहाँ भूल कर सकता है--यथाथ कहने वाला भी कमी 
और कहाँ असत्य वोल सकता है--इस सभमावना से यदि मैं उसकी प्रत्येक 
वाणी को तक की कसौटी पर कसे विना प्रमाण न मानूं तो वह मेरी भूल 
होगी | भेरा विश्वासी मुके ठगना चाहे, वहाँ मेरे लिए वह प्रमाणाभास 
होगा | किन्तु तक का सहारा लिए बिना कही भी वह मेरे लिए प्रमाण न 
बने, यह कैसे माना जाए १ यदि यह न हो तो जगत्‌ का अधिकाश व्यवहार 
ही न चले १ व्यवहार से जहाँ व्यावह् रिक आस की स्थिति है, वहाँ परमार्थ 
से पारमार्थिक आप्त--बीतराग की । किन्तु तके से आगे विश्वास है अवश्य ] 

आँख से जो मैं देखता हूँ। कान से जो सुनता हूँ, उसके लिए, मुके तको 
नहीं चाहिए | 

सत्य आँख और कान से परे भी है| वहाँ तक की पहुँच ही नहीं है । 

तक का क्षेत्र केबल कार्य-कारण की नियम वद्धता, दो वस्छुओं का 
निश्चित साहचर्य | एक के बाद दूसरे के आले का नियम और व्याप्य में 
व्यापक के रहले का नियम है | एक शब्द में व्यासि है| वह साथेदिक और 
सावेत्रिक होती है। वह अनेक काल और अनेक देश के अनेक्र व्यक्तियों के 
समान अनुभव द्वारा सुष्ट नियम है। इसलिए उसे प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम 
आदि अमाण-परम्परा से कैचा या एकाधिकार स्थान नहीं दिया जा सकता 

अतक्ये आश्ञा-आश्ष या आगम-गम्य होता है। 
निरुषण या कथन की विधि । 

निरूपण वस्तु का होता है| वस्तु के जितने रूप होते हैं उतने ही रूप 
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निरूपण के हो जाते हैं। सक्षेप में वस्तु के दो रूप हैं--आज्ञा-गम्य और 
हेतु-गम्य| आज्ञा-गम्य पदार्थ को आज्ञा-सिद्ध कहा जाए और हेतु-गम्य 
पदार्थ को हेतु-सिद्ध, यह कथन-विधि की आराधना है। पदार्थ मात्र को 
आज्ञा-सिद्यया हेतु सिद्ध कहा जाए, यह कथन-विधि की विराघधना है* | 

सफल प्ररूपक वही होता है जो हेतु के पक्ष में हेतुवादी और आगम के 
पक्ष में आगम-वादी रहें * ॥ 

शान का फल चारित्र है या यो कहिए कि ज्ञान चारित्र के लिए है ) मूल 
वस्तु सम्यगू दर्शन है जो सम्थग्‌ दर्शनी नहीं, वह ज्ञानी नही होता। ज्ञान के 
बिना चरण गुण नहीं आते | अगुणी को मोक्ष नहीं मिलता मोक्ष के बिना 
निर्वाण ( स्वरूप-लाभ या आत्यन्तिक शान्ति ) नहो होतीं? | 

वह ज्ञान मिथ्या है, जो क्रिया या आचरण के लिए. न हो। वह तर्क 
शुष्क है, जो अ्रभिनिवेश के लिए आये | चारित्र से पहले ज्ञान का जो स्थान 
है, वह चारित्र की विशुद्धि के लिए ही है। 

क्रियावाद का निरूपण वही कर सकता है, जो आत्मा को जानता है, 
लोक को जानता है, गति-आगति को जानता है, शाश्वत और अशाश्वत को 
जानता है, जन्म-मृत्यु को जानता है | आखव और सव॒र को जानता है, दुःख 
ओर निर्जरा को जानता है *| 

क्रियाबाद शब्द आत्म-दृष्टि का प्रतीक है। ज्ञान आत्मा का स्वरूप है। 
बह संसार-दशा में आबृत रहता है। उसकी शुद्धि के लिए क्रिया या चारित्र 
है। चारित्र साधन है, साध्य है, आत्म-स्वरूप का प्रादुर्माव | साध्य की दृष्टि 
से ज्ञान का स्थान पहला है और चारित्र का दूसरा। साधन की दृष्टि से 
चरित्र का स्थान पहला है और ज्ञान का दूसरा। जब शुद्धि की प्रक्रिया 
चलती है, तब साधन की अपेक्षा प्रमुख रहती है। यही कारण है--द्वव्यानु- 
योग से पहले चरण-करणानुयोग की योजना हुई है। 
दर्शन 

धम मूलक दर्शन का विचार चार प्रश्नो पर चलता है। 

(१) बन्ध 

(२) बन्ध-हेतु ( आखव ) 
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(३) मोक्त 
(४) मोक्ष-हेठ ( सबर-निजरा ) 
संक्षेप में दो हैं :--आखव और सवर | इसीलिए काल-ऋम के प्रवाह मे 
वार-वार यह वाणी मुखरित हुई है | 
“ग्रालबों भव हेठुः स्थात्‌ सवरो मोच्चंकारणम्‌ | 
इतीयमाहंती.. दृष्टि रन्‍्यदस्थाः प्रपस्चनम्‌ ॥॥ 


यही तत्त चेदान्त में अविद्या ओर विया शब्द के द्वारा कहा गया है "| 

बौद्ध दर्शन के चार आर्य-सत्य और क्या हैं! यही तो हैं :-- 

(१) दुःख-हेय 

(२) समुदय-दहेयहेतु 

(३) मार्ग-हानीपाय या मोक्ष-उपाय | 

(४) निरोध-दवान या मोक्ष | 

यही तत्त्व हमें पातञ्लल-योगसूत्र और व्यास-भाष्य में मिलता है? | 
योग-दर्शन भी यही कहता है--विवेकी, के लिए. यह सयोग दु'ख है और दुःख 
हेय है: | त्रिविध दुःख के थपेड्ो से थका हुआ मनुष्य उसके नाश के 
लिए जिज्ञासु वनता है | 

“लृशामेकोगम्य स्त्मसि खत नानापथज्ुपाम्‌?!--गम्य एक दै--उसके 
मार्ग अनेक | सत्य एक है--शोध-पद्ध तियाँ अनेक | स्य की शोध और 
सत्य का आचरण ध्म है| सत्य-शोध की संस्थाएं, सम्प्रदाय या समाज हैं| 
वे धर्म नही हैं | सम्प्रदाय अनेक वन गए, पर सत्य अनेक नहीं वना। सत्य 
शुदू-नित्य और शाश्वत होता है। साधन के रूप में वह है अहिंसा *९ और 
साध्य के रुप में वह मोक्ष है*१ | 
दु.ख से सुख की ओर 

मोक्ष और क्या है १ दुःख से सुख की ओर प्रस्थान और दुःख से मुक्ति। 
निर्जरा-आत्म-शुद्धि सुख है| पाप-कर्म दुःख है **| भगवान्‌ महावीर की 
दृष्टि पाप के फल पर नहीं पाप की जड़ पर प्रह्यार करती है। वे कहते हैं 
'भात्र का छेद करो--काम-मोग ज्यण मात्र सुख हैं बहुत काल तक ठुलख 
देने वाले हैं*? | यह ससार मोक्ष के विपक्ष है? इसलिए, ये सुख नहीं है १४] 
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“दुःख सबको अप्रिय है १५ | संसार दुःखमय है १६” जन्म दुःख है, बुढ़ापा 
दुःख है, और मृत्यु दुःख है| आत्म-विकास की जो पूर्ण दशा है, वहाँ न 
जन्म है न मृत्यु है, न रोग है और न जरा ] ह 
मोक्ष 

दर्शन का विचार जहाँ से चलता है और जहाँ रुकता है--आगगे पीछे 
वहीं आता है--बन्ध और मोक्ष | मोक्ष-दर्शान के विचार की यहीं मर्यादा 
है| और जो विचार होता है वह इनके परिवार के रूप में होता है। 
भगव्रान्‌ महावीर ने दो प्रकार की प्रज्ञा वताई है ज्ञ और प्रत्या- 
ख्यान--जानना और छोड़ना **| शेय सब पदार्थ हैं। आत्मा के साथ जो 
विजातीय सम्वन्ध है, वह हेय है। उपादेय हैय ( त्याग ) से अलग कुछ भी 
नहीं है | आत्मा का अपना रूप सत-चित्‌ और आनन्दघन है | हेय नही छूठता 
तव तक वह छोड़ने-लेने की उलमन में फेंसा रहता है। हेय-बधन छूटते ही 
वह अपने रूप में आ जाता है | फिर बाहर से न कुछ लेता है ओर न छुछ 
लेने की उसे अपेच्ता होती है। 

शरीर छूट जाता है | शरीर के धर्म छूट जाते हैं--शरीर के मुख्य धर्म 
चार हैं :-- 

(१) आहार (२) श्वास उच्छूवास (३) वाणी (४) चिन्तन--ये रहते हैं तव 
संसार चलता है | संसार में विचारों और सम्पर्कों का ताता जुड़ा रहता है। 
इसीलिए, जीवन अनेक रस-बाही वन जाता है। 

22 

चार दुष्प्रप्य-वस्तुओं में से एक मनुष्यत्व है। मनुष्य का शान आर 
पुदयार्य चार प्रवृत्तियों में लगता है। वे हैं (१) अर्थ (२) काम (३) धर्म 
(४) मोक्ष । ये दो भागों में बंठते हैं--ससार और मोक्ष | पहले दो पुरुषार्य 
सामाजिक हैं। उनमें अर्थ-साधन है और काम साध्य| अन्तिम दो आध्या- 
त्मिक हैं| उनमें धर्म साधन है और मोक्ष साध्य | आत्म-मुक्ति पर विचार 
करने वाला शास्त्र मोक्ष-शास्त्र या धर्म-शास्त्र होता है। अर्थ और काम पर 


विचार करने वाले समाज-शास्त्र, अर्थ-शास्त्र ( अर्थ-विचार ) और काम- 
शास्त्र ( काम-विचार ) कहलाते हैं। इन चारों की अपनी-अपनी मर्यादा है | 
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अथ और काम--ये दो जीवन की आवश्यकता या विवशता है | धर्म और 
मोक्ष जीवन की स्ववशता | वे ( धर्म ओर मोक्ष ) क्रियावादी के लिए हैं, 
अक्रियावादी के लिए नहीं | शेष दो पुरुषार्थ प्रत्येक समाजिक व्यक्ति के 
लिए हैं| 

जैन-दर्शन सिर्फ मोक्ष का दर्शन है| वह मोक्ष और उसके साधन भूत घम्म 
का विचार करता है | शेष दो पुरुषार्थों को वह नहीं छूता | वे समाज-दर्शन 
के विषय हैं। हा 

सामाजिक रीति या कर्तव्य, अथे और काम की बुराई पर नियन्त्रण केसे 
हो, यह विचार मोक्ष-दर्शन की परिधि में आता है। किन्तु समाज-कर्त्तव्य, 
अर्थ और काम की व्यवस्था कैसे की जाए, यह विचार मोक्ष-दर्शन की सीमा 
में नही आता | 

मोक्ष का पुरुषार्थ अहिंसा है। वह शाश्वत और सावंभौम है। शेष 
पुरुषार्थ सावंदेशिक और सावंकालिक नहीं है| देश-देश और समय-समय 
की अनुकूल स्थिति के अनुसार उनमें परिवर्तन किया जाता है। अहिंसा कमी 
ओर कहीं हिंसा नहीं हो सकती और हिंसा अहिंसा नहीं हो सकती | इसी 
लिए अहिंसा और समाज कर्तव्य की मर्यादाएः अलग-अलग होती हैं। 

लोक व्यवस्था में कोई वाद, विचार या दर्शान आये, मोक्ष-दर्शन को उनमें 
वाधक वनने की आवश्यकता नहीं होती | अर्थ और काम को मोकज्ष-दर्शन से 
अपनी व्यवस्था का समाधान पाना भी अपेक्षित नही होता। समाज-दर्शन 
और मोक्षनदर्शन को एक मानने का परिणाम वहुत अनिष्ट हुआ है। इससे 
समाज की व्यवस्था में दोष आया है और मोक्ष-दर्शन बदनाम हुआ |) अधि- 
फांश पश्चिमी दर्शनों और अक्रियावादी भारतीय दर्शन का लोक धर्म के साथ 
विशेष सबन्ध है। धर्म दर्शन-सापेज्ष और ससीम लोक धर्मों से निरपेत्ष हैं। 
वे निःसीम लक्ष्य की ओर अग्रसर होते हैं। 

“जेण सिया तेण-णो सिया *< ”?--जिस लोक-व्यवस्था और भोग-परि- 
भोग से प्राप्ति और तृप्ति होती है, उससे नहीं भी होती, इसलिए यह सार 
वस्तु नही है। 

प्राणीसात्र दुःख से घवड़ाते हैं। दुःख अपना किया हुआ होगा है। 
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उसका कारण प्रमाद है। उससे मुक्ति पाने का उपाय अप्रमाद है **। कुशल 
दर्शन वह है, जो दुःख के निदानमूल कारण और उनका उपचार बताए, **| 

दुःख स्वकर्मकृत है यह जानकर छत, कारित और अनुमोदन रूप आखब 
( दुःख-उत्पत्ति के कारण-मिथ्यात्व अब्त, प्रमाद, कपाय और योग ) का 
निरोध करें *१| 

कुशल दाशंनिक वह है जो बन्वन से मुक्त होने का उपाय खोजे *५ 
दर्शन की घुरी आत्मा है। आत्मा है--इसलिए धर्म का महत्त्व है। धर्म से 

वनन्‍्धन की मुक्ति मिलती है| वन्धन मुक्त दशा में ब्रह्म-माव या ईश्वर-पद्‌ प्रगट 

होता है, किन्तु जब तक आत्मा की दृष्टि अन्तमंखी नहीं होती, इन्द्रिय की 
विषय-वासनाओं से आसक्ति नहीं हटती | तबतक आत्म-दर्शन नहीं होता। 
जिसका मन शब्द, रूप गन्‍्ध, रस और स्पश से विरक्त हो जाता है; वही 
आत्मवित्‌ , ज्ञानवित्‌ , वेदवित्‌ , धर्मवित्‌ और ब्रह्मवित्‌ होता है १%| 
परिवर्तन और विकास 

जीव और अजीव--थर्म, अधर्म, आकाश, काल और पुदुगल की समष्टि 
विश्व है। जीव और पुदुगल के संयोग से जो विविधता पैदा होती है, उसका 
नाम है सृष्टि | 

जीव और पुदुगल में दो प्रकार की अवस्थाएं मिलती हैं--स्वभाव और 
विभाव या विकार | 

परिवर्तन का निमित काल वनता है। परिवर्तन का उपादान स्वयं द्रव्य 
होता है | धर्म, अधर्म और आकाश में स्वभाव-परिवर्तन होता है । जीव और 
पुदूगल में काल के निमित्त से ही जो परिवर्तेन होता है वह स्वभाव- 
परिवर्तन कहलाता है। जीव के निमित्त से पुदूगल में और पुद्गल के निमित्त 
से जीव में जो परिवर्तन होता है, उसे कहते हैं--विभाव-परिवतंन | स्थूल 
दृष्टि से हमें दो पदार्थ दीखते हैं--एक सजीब और दूसरा निर्जीब | दूसरे 
शब्दों में जीवत-शरीर और निर्जीव शरीर या जीव मुक्त शरीर। आत्मा 
अमूर्स है, इसलिए, अदृश्य है| पुदूगल मूत्ते होने के कारण दृश्य अवश्य हैं पर 
अचेतन हैं| आत्मा और पुदूगल दोनों के सयोग से लीवत्‌ शरीर बनता है। 
पुदूगल के सहयोग के क्रारण जीक्र के ज्ञान को क्रियात्मक झृप मिलता है और 


जेंन दर्शन मे आचार भीमासा [8५ 


जीव के सहयोग के कारण पुद्गल की ज्रानात्मक प्रवृत्तिया होती हैं| सव जीव 
चेतना युक्त होते हैं। किन्तु चेतना की प्रवृत्ति उन्हीं की दीख पड़ती है---जो 
शरीर सहित होते हैं। सब पुदुगल रूप सहित हैं फिर भी चर्मचन्तु द्वारा वे 
ही दृश्य हैं, जो जीव युक्त और मुक्त-शरीर ह | पुदुगल दो प्रकार के होते ह-- 
जीव-सहित और जीव-रहित | शस्त्र-अहत सजीव और शस्त्र-हत निर्जीव 
होते हैं। जीव और स्थूल शरीर के वियोग के निमित्त शस्त्र कहलाते हैं। 
शस्त्र के द्वारा जीव शरीर से अलग होते हैं| जीव के चले जाने पर जो 
शरीर या शरीर के पुदुगल-स्कन्ध होते हं--वे जीवमुक्त शरीर कहलाते हैं १४] 
खनिज पदार्थ--सत्र धातुए ए्ध्वीकायिक जीवों के शरीर हैँ | पानी अपकायिक 
जीवो का शरीर है। अग्नि तेजन कायिक, हवा वायुकायिक, तृण-लता-बृक्त 
आदि वनस्पति कायिक, और शेप सब चस कायिक जीवों के शरीर हैं। 

जीव और शरीर का सम्बन्ध श्रनादि-प्रवाह वाला है| वह जब तक नही 
दटता तब तक पुदूगल जीव पर और जीच पुदूगल पर अपना-अपना प्रभाव 
डालते रहते हैं| वस्त॒वृत्वा जीव पर प्रभाव डालने वाला कार्मण शरीर है | यह 
जीव के बिकारी परिवर्तन का आन्तरिक कारण है| इसे वाह्म-स्थितिया 
प्रभावित करती हैं। कार्मण-शरीर कार्मण-वर्गगा से बनता है। ये वर्गणाए 
तबसे अधिक सूद्दम होती हैं| वर्गणा का अर्थ है एक जाति के पुदुगल स्कन्धों 
का समूह । ऐसी वर्गणाएँ असख्य हैं | प्रत्यक्ष उपयोग की दृष्टि से वे आठ 
मानी जाती हैं :-- 


?--श्रीद्ारिक वर्गणा ७--कार्मंण वर्गणा 
२--वैक्रिय बर्गणा ६--श्वासोच्छवास वर्गणा 
३--आहारक ,, ७--भाषा हा 
४-पैजस्‌ ८--मन हि 


पहली पाच वर्गणाओं से पाच प्रकार के शरीरों का निर्माण होता है | शेप 
तीन वर्गगाओं से श्वास-उच्छुवास, वाणी और मन की कियाएं होती हैं। ये 
वर्गगाए समूचे लोक मे व्याम हैं। जब तक इनका व्यवस्थित संगठन नहीं 
बनता, तब तक ये स्वानुकूल प्रवृत्ति के योग्य रहती है किन्तु उसे कर नहीं 
सकती | इनका व्यवस्थित उंगठव करने , वाले आणी हैं। आणी अनादिकाल़ 
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से कार्मम वर्गंणाओं से आवेष्टित हैं। प्राणी का निम्नतम विकसित रूप 
“निगोद! है *५। निगोद अनादि-वनस्पति है। उसके एक-एक शरीर में 
अनन्त-अनन्त जीव होते हैं। यह जीवो का अक्षय कोप है और सबका मूल 
स्थान है। निगोद के जीव एकेन्द्रिय होते हैं। जो जीव निगोद को छोड़ 
दूसरी काय में नहीं गए वे “अव्यवहार-राशि! कहलाते हँ*६ और निगोद से 
बाहर निकले जीव “्यवहार-राशि! १० | अव्यवहार-राशि का तात्यय यह है 
कि उन जीवों ने अनादि-वनस्पति के सिवाय और कोई व्यवहार नहीं पाया। 
स्त्वानरद्धि-निद्रा-घोरतम निद्रा के छदय से ये जीव अव्यक्त-चेतना ( जघन्यतम 
चैतन्य शक्ति ) वाले होते हैं। इनमें विकास की कोई प्रवृत्ति नहीं होती | 
अव्यवहार-राशि से वाहर निकलकर प्राणी विकास की योग्यता को अनुकूल 
सामग्री पा अभिव्यक्त करता है। विकास की अन्तिम स्थिति है शरीर का 
अत्यन्त वियोग या आत्मा की वन्धन-मुक्तदशा **] यह प्रयत्ञसाध्य है | 


निगोदीय जघन्यता स्वभाव सिद्ध है | 
स्थूल शरीर मृत्यु से छूट जाता है पर सूकरम शरीर नहीं छूटते | इसलिए 


फिर प्राणी को स्थूल-शरीर बनाना पड़ता है। किन्तु जव स्थूल और सूहरम 
दोनों प्रकार के शरीर छूट जाते हैं तव फिर शरीर नही बनता | 

आत्मा की अविकसित दशा में उस पर कषाय का लेप रहता है*' | 
इससे उसमें स्व-पर की मिथ्या कल्पना वनती है। स्व में पर की दृष्टि ओर 
पर में स्व की दृष्टि का नाम है मिथ्या-दृष्टि | पुद्गल पर है, विजातीय है, 


बाह्य है| उसमें स्व की भावना, आसक्ति या अनुराग पेंदा होता है अथवा 
घुणा की भावना बनती है| ये दोनों आत्मा के आवेग या प्रकम्पन हैं अथवा 
प्रत्येक प्रवृत्ति आत्मा में कम्पन पेदा करती है। इनसे कामंण वर्गगाए, संगठित 
हो आत्मा के साथ चिपक जाती हैं| आत्मा को हर समय अनन्त-अ्रनन्त 
कर्म-वर्गगाएं आवेष्टित किये रहती हैं| नई कर्म-वर्गंगाए पहले की कमे- 
वर्गणाओं से रासाय निक क्रिया द्वारा घुल-मिल होकर एकमेक वबनजाती हैं। 
सब कर्म-वर्गगाओ की योग्यता समान नहीं होती | कई चिकनी होती है, कई 
रूखी-तीव्र रस और मंद रस | इसलिए कई छूकर रह जाती हैं, कई गाढ 
यन्धन में बध जाती हैं | कर्म-बयंगाए' बनते ही अपना प्रमाव नहों डालवों 
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आत्मा का आवेष्टन बनने के वाद जो उन्हें नई बनावट या नई शक्ति मिलती 
है, उसका परिपाक होने पर वे फल देने या प्रमाव डालने मे समर्थ होती हैं। 

प्रजापना (३५) मे दो प्रकार की वेदना बताई हैं| 

(१) आभ्युपग मिकी :--अ्रभ्युपपम-सिद्धान्त के कारण जो कष्ठ सहा 
जाता है वह आभ्युपगमिकी वेदना है। 

(२) ओ्रीपक्रमिकी ः--क्र्म का उदय होने पर अथवा उदीरणा द्वारा कर्म 
के उदय में आने पर जो कप्टानुभूति होती है, वह औपक्रमिकी वेदना है। 

उदीरणा जीच अपने आप करता है अथवा इष्ट-अनिष्ट पुदुगल सामग्री 
अथवा दूसरे व्यक्ति के द्वारा हो जाती है। आयुर्वेद के प्रुरुषार्थ का यही 
निमित हैं 

वेदना चार प्रकार से भोगी जाती है :-- 

(१) हव्य से (२) क्षेत्र से (३२) काल से (४) भाव से। 

द्रव्य से :--जल-बायु के अनुकूल-प्रतिकूल वस्तु के संयोग से | 

क्षेत्र से :--शीत-उष्ण आदि-आदि अनुकूल-प्रतिकूल स्थान के सयोग से | 

काल से :--गर्मी में हैजा, सर्दों मे बुखार, निमोनिया अथवा अशुभ ग्रहों 

के उदय से। 

भाव से :--अ्रसात वेब्नीय के उदय से। 

बेदना का मूल अमात-वेदनीय का उदय है। जहाँ भाव से बेदना है 
वही द्रव्य, क्षेत्र ओर काल उसके ( वेदना के ) निमित बनते हैं। भाव-वेदना 
के अमाब मे द्रव्यादि कोई श्रसर नही डाल सकते | कर्म-धर्गणाए' पौदृगलिक 
हैं अतएव पुदूगल-मामग्री उसके विपाक या परिपाक में निमित वनती है। 

धन के पास घन आता है--यह नियम कर्म-बर्गगाओं पर भी लागू होता 
है | कर्म के पास कर्म आता है। शुद्द या मुक्त आत्मा के कर्म नहीं लगता | 
कर्म से बन्‍्धी आत्मा का कपाय-लेप तीज होता जाता है। तीत्र कपाय 
तीत्र कम्पन पैदा करती है और उसके द्वारा अधिक कर्म-वर्गगाए' खींची 
जाती हैं १० 

इसी प्रकार प्रवृत्ति का प्रकम्पन भी जैसा तीत्र या मन्‍्द होता है, वैसी ही 
प्रचुर या न्यून मात्रा में उनके द्वारा कर्म-वगेणाओं का अहण होता है। प्रदृत्ति 


8८ | जेन दर्शन मैं आचार मीमांसां 


सत्‌ और असत्‌ दोनों प्रकार की होती है। सत्‌ से सत्‌-कर्मवर्गगाएं और 
असत्‌ से असत्‌-कर्मबर्गंगाए आइष्ट होती हैं | यही संसार, जन्म-मृत्यु या 
भव-परम्परा है। इस दशा में आत्मा विकारी रहता है। इसलिए उस पर 
अनगिनत वस्तुओं और वस्तु-स्थितियों का असर होता रहता है) असर जो 
होता है, उसका कारण आत्मा की अपनी विकृत दशा है| विकारी दशा 
छूँटने पर शुद्ध आत्मा पर कोई वस्तु प्रभाव नही डाल सकती | यह अनुभव 
सिद्ध बात है--अरतमभावी व्यक्ति, जिसमे राग-द्वष का प्राचुर्य होता है, को 
पग-पत्र पर सुख-दुःख सताते हैं। उसे कोई भी व्यक्ति थोड़े में प्रसन्‍न और 
थोड़े में अप्रसन्‍न बना देता है | दूसरे की चेष्टाए' उसे बदलने में मारी निमित्त 
बनती हैं। समभावी व्यक्ति की स्थिति ऐसी नही होती। कारण यही कि 
उसकी आत्मा में विकार की मात्रा कम है या उसने ज्ञान द्वारा उसे उपशान्त 
कर रखा है | पूर्ण विकास होने पर आत्मा पूर्णतया स्वस्थ हो जाती है, 
इसलिए पर ब॒स्तु का उस पर कोर प्रभाव नही होता ) शरीर नही रहता तब 
उसके माध्यम से होने बाली सवेदना भी नही रहती । आत्मा सहजदवृत्त्या 
अग्रंकश्प---अडोल है | उसमें कम्पन शरीर-सयोग से होता है। अ्रशरीर होने 
पर वह नहीं होता | 


शुद्ध आत्मा के स्वरूप की पहिचान के लिए आठ मुख्य बातें हैं ;-- 


(१) अनन्त-शान ( ५ ) सहज-आनन्द 
(२ ) अनन्त-दर्शन (६ ) अठल-अवगाह 
( ३ ) क्ञायक-सम्यक्त्व (७ ) अमूर्तिकपन 
(४ ) लब्धि ( 5 ) अगुरु-लघु-भाव 


थोड़े विस्तार में यूं समम्तिए--मुक्त आत्मा का ज्ञान-द्शन अवाघ होता है। 
उन्हे जानने में वाहरी पदार्थ झकावट नहीं डाल सकते। उनकी आत्म-रुचि 
यथार्थ होती है। उसमें कोई विपर्यास नहीं होता । उनकी लब्धि-आत्मशक्ति 
भी अवाध होती है| वे पौदूगलिक सुख दुःख की अनुभूति से रहित होती हैं । 
वे बाह्य पदार्थों को जानती हैं किन्तु शरीर के द्वारा होने वाली उसकी अनुभूति 
उन्हे नहीं होती। उनमें न जन्म-झृत्यु की पर्याय होती है, न रूप और न गुदद- 
लघु भाव | 
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आत्मा की अनुद्बुद्ध-दशा मे कर्म-वर्गंणगाएं इन आत्म-शक्तियों को व्वाए 
रहती हैं--इन्‍्हे पूर्ण विकसित नही होने देती | भव-स्थिति पकने पर कर्म- 
बर्गणशाएं घिप्ततो-घिसती वलहीन हो जाती हैं। तब आत्मा में कुछ सहज 
बुद्धि जागती है| यहीं से आत्म-विकास का क्रम शुरू होता है। तब से दृष्टि 
यथाथ बनती है, सम्यक्त्व प्राप्त होता है। यह आत्म-जागरण का पहिला 
सोपान है। इसमें आत्मा अपने रूप को स्व! और वाह्म वस्तुओं को पर! 
नान ही नहीं लेती किन्तु उसकी सहज श्रद्धा भी वैसी ही वन जाती है। 
इसीलिए इस दशा वाली आत्मा को अन्तर्‌ आत्मा, सम्यगू दृष्टि या सम्यक्त्वी 
कहते हैं| इससे पहिले की दशा भें वह बहिर्‌ आत्मा मिथ्या ष्ठि या 
मिथ्यात्वी कहलाती है। 

इस जागरण के बाद आत्मा अपनी मुक्ति के लिए. आगे बढ़ती है। 
सम्यग्‌ दर्शन और सम्यगू ज्ञान के सहारे वह सम्यक्‌ चारित्र का वल बढ़ाती है | 
ज्यो-ज्यो चरित्र का बल बढ़ता है त्यो-व्यों कर्म-बर्गंणाओ का आकर्षण कम 
होता जाता है। सत्‌ प्रवृत्ति या अहिसात्मक प्रवृत्ति से पहले बन्धी कर्म- 
वर्गंगाए शिथिल हो जाती हैं| चलते-चलते ऐसी विशुद्धि बढती है कि आत्मा 
शरीर-दशा में भी निरावरण बन जाती है| ज्ञान, दर्शन, वीतराग-भाव और 
शक्ति का पूर्ण या वाधा-हीन या वाह्म-अस्तुओं से अग्रभावित विकास हो 
जाता है| इस दशा में भव या शेष आयुष्य को टिकाए रखने वाली चार 
वर्गणाए:--भवोपग्राही वर्गणाए; वाकी रहती हैं | जीवन के अन्त में ये भी टूट 
जाती हैं। आत्मा पूर्ण मुक्त या वाहरी प्रभावी से सर्वथा रहित हो जाती है। 
वन्धन मुक्त तुम्वा जैसे पानी पर तैरने लग जाता है वैसे ही वन्धन-मुक्त आत्मा 
लोक के श्रग्रभाग में अवस्थित हो जाती है | घुक्त आत्मा में वैभाविक परिवर्तन 
नहीं होता, स्वाभाविक परिवर्तन अवश्य होता है। बह वस्तुमात्र का 
अवश्यस्भावी धर्म है। 
ज्ञान और प्रत्याख्यान 

भगवान्‌ ने कहा--पुरुष | तू सत्य की आराधना कर | सत्य की 


अआराधना करने वाला मौत को तर जाता है। जो मौत से परे ( अमृत ) है 
वही भ्रेयस्‌ है २५ 
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जो नश्वरता की ओर पीठ किये चलता है वह श्रेयोदर्शी ( अमृतगामी ) 
है, जो श्रेयोदशों है वही नश्वरता की ओर पीठ किये ऋलता है २%| 

गौतम मैंने दो प्रकार की प्रशाओ का निरूपण किया है-- 

(१ ) क्ष-प्रज्ञा ( २ ) प्रद्याख्यान-प्रज्ञा | 

ज्ञ-प्रशा का विपय समूचा विश्व है | जितने द्रव्य हैं वे सब शेय हैं | 

प्रत्याख्यान--प्रज्ञा का बिषय विजातीय-द्वव्य ( पुदूगल-द्रव्य ) और उसकी 
सग्राहक प्रवृत्तिया हैं । जीव और अजीव--ये दो मुलभूत तत्त्व हैं। विजातीय 
द्रव्य के संग्रह की संज्ञा वन्‍्ध है। उसकी विपाक-दशा का नाम पुण्य और 


पाप है। 
विजातीय-द्रव्य की सग्राहक प्रवृत्ति का नाम आखव' है। 


विजातीय-द्रव्य के निरोध की दशा का नाम संबर' है ] 

विजातीय-द्वव्य को क्षीण करने वाली प्रवृत्ति का नाम “निर्जरा' है। 

विजातीय-द्वब्य की पूर्ण--प्रत्याख्यान दशा "मोक्ष! है। 

श-प्रज्ञा की दृष्टि से द्वव्य-मात्र सत्य है । 

प्रत्याख्यान प्रशा की दृष्ठि से मोक्ष और उसके साधन 'संबर' और 

“निर्जंराः--ये सत्य हैं । 

सत्य के ज्ञान और सत्य के आचरण द्वारा स्वयं सत्य बन जाना यही मेरे 

दर्शन--जैन-दर्शन या सत्य की उपलब्धि का मर्म है। 

मोक्ष-साधना में उपयोगी शेयो को तत्त्व कहा जाता हैं। वे यों हैं -- 
जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आखव, संवर निरजरा, बंध मोक्ष २१ | उमास्वाति 
ने उत्तकी संख्या सात मानी है-पुण्य और पाप का उल्लेख नहों किया 
हैं १४ | सक्षेप दृष्टि से तत्त्व दो हैं--जीव और अजीव 2" | सात यानौ 
विभाग उन्हों का विस्तार है | पुएय और पाप वन्ध के अवांतर भेद हैं| उनकी 
प्रथक्‌ विवज्षा हो तो तत्त्वनौी और यदि उनकी स्वतंत्र विषज्ञा न हो तो वे 
सात होते हैं। 

पुण्य से लेकर मोक्ष तक के सात तत्त्व स्वतंत्र- नहीं हैं। वे जीव और 
अजीव के भ्रवस्था-विशेष हैं | पुण्य, पाप और बंध, ये पौद्गलिक हैं-“इसलिए 
अजीव के पर्याय हैं| आखब आत्मा की शुभ-अशुम परिणति मी है और शुभ- 
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अशुभ कर्म-पुदूगलों का आकर्षक्र भी है। इसलिए इसे मुख्य वृत््या कई 
आचार्य जीव-पर्याय मानते हैं, कई अजीव पर्याय | यह विविज्षा-भेढ है । 

नव दत्तों मे पहला तत्व जीव है ओर नवा मोक्ष | जीव के दो प्रकार बत 
लाये गए हैं--(१) संसारी बद्ध ओर (२) मुक्त १६ | यहाँ बद्ध-जीव (पहला) 
और मुक्त जीव नौवाँ तत्त्व है। अजीव जीव प्रतिपक्ष है। वह वद्ध-मुक्त नहीं 
होदा | पर जीव्र का वन्धन पौंदग लिक होता है। इसलिए साधना के क्रम मे 
अजीव की जानकारी भी आवश्यक है | वन्धन-मुक्ति की जिजासा उत्पन्न 
होने पर जीव साधक बनता है और साध्व होता है मोक्ष शेप सारे तत्त्व 
साधक या वाधक बनते हैं| पुण्य, पाप और बध मोक्ष के वाधक हैं। आसव 
को अपेक्ता-मेद से वाधक ओर साधक दोनों माना जाता है। शुम-योग को 
कभी आत्वव कहे तो उसे मोक्ष का साधक भी कह सकते हैं। किन्तु आस्तव 
का कर्म-संग्राहक रूप मीौक्ष का बाधक ही है| सवर और निर्जरा--ये दो मोक्ष 
के साधक हैं | 

वाधक तत्त--( आस्वव ) पाँच हैं--(१) मिथ्यात्वत (२) अविरति 
(३) प्रमाद (४) कपाय (५) योग | 

जीच में विकार पैदा करने वाले परमाणु मोह कहलाते हैँ | दृष्टि-विकार 
उत्पन्न करने वाले परमाणु दर्शन-मोह हैं | 

उनके तीन पुच्ज हैं :-- 

(१) मादक (२) अधे-मादक (३) अमादक | 

मादक पुल्न के उदय काल में विपरीत-दृष्टि, अर्ध-मादक पुज्ध के उदयकाल 
मे सन्दिग्ध-दृष्टि, अमादक पुन्न के उदयकाल में प्रतिपाति-क्ञायोपशमिक-सम्यक्‌ 
दृष्टि, तीनो पुञ्नो के पूर्ण उपशमन--काल में प्रतिपाति औपशमिक-सम्पक्‌ 
दृष्टि, तीनों पुञ्ञो के पूर्ण वियोग-काल में अग्रतिपाति ज्ञायिक सम्यक्‌ दृष्टि 
होती है | 


चारित्र-बिकार उत्पन्न करने वाले परमाणु चारित्र-मोह कहलाते हैं| उनके 
दो विभाग हैं | 


(१) कपाय (२) नो कपाय कपाय को उत्तेजित करने वाले परमाणु । 
कपाय के चार वर्ग हैं :--- 
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अनन्तानुवन्धी-क्रोध जैसे पत्थर की रेखा ( स्थिरतम ) | 

अनन्तानुवन्धी-मान जेसे पत्थर का खम्मा ( दृद्तम ) | 

अनन्तानुवन्धी-माया जैसे बास की जड़ ( वक्रतम ) | 

अनन्तानुवन्धी-लोम जैसे क्ृमि-रेशम का ( गाढ़तम )। 

इनका प्रभृत्व वर्शन-मोह के परमाणुओं के साथ छुड़ा हुआ है। इनके 
उदयकाल में सम्यक-हृष्टि प्रात नही होती। वह मिथ्यात्त आलव की भूमिका 
है| यह सम्यकू्‌ दृष्टि की वाधक है। इसके अधिकारी मिध्या दृष्टि और 
सन्दिग्ध-दृष्टि है | यहाँ देह से मिन्‍न आत्मा की प्रतीति नहीं होती। इसे 
पार करने वाला सम्बक्‌ दृष्टि होता है। 

अप्रत्याख्यान-क्रोघ--जैसे मिट्टी की रेखा ( स्थिरतर ) | 

अग्रत्याख्यान-मान--जैसे हाड़ का खम्मा ( दृढतर )। 

अप्रत्याख्यान-माया--जैसे मेढ़े का सींग ( वक्रतर )। 

अप्रत्याख्यान-लो म-- जैसे कीचड का रंग ( गादतर ) 

इनके उदय-काल में चारित्र को विकृनत करने वाले परमाणुओं का प्रवेश- 
निरोध ( सवर ) नही होता, यह अब्त-आदव की भूमिका है। यह अपुज्रठी 
जीवन की वाघक है | इसके अधिकारी सम्बक्‌ दृष्टि हैं। वहाँ देह से मिन्‍्न 
आत्मा की प्रतीति होती है | इसे पार करने वाला अगुत्नती होता है। 

प्रत्याख्यान क्रोध--जैसे धूलि-रेखा ( स्थिर ) 

प्रत्याख्यान मान -जेसे काठ का खम्भा ( दृढ़ ) 

प्रत्याख्यान माया--जैसे चलते बेल की मूत्रधारा ( वक्त ) 

प्रत्याख्यान लोभ--जेसे खज्नन का रग ( गाढ़ ) 

इनके उदयकाल में चारित्र-विकारक परमाणझुओं का पूर्णतः निरोध 
( सबर ) नहीं होता | यह अपूर्ण-अन्नत-आखब की भूमिका हैं। यह महात्रती 
जीवन की वाघक है | इसके अधिकारी अणुत्रती होते हैं। यहाँ आत्म-रमण 
की बृति का आरम्मिक अभ्यास होने लगता है| इसे पार करने वाले 
महात्रती बनते हैं | 

संज्वलन क्रोध--जैसे जल-रेखा ( अस्थिर--तवात्कालिक ) 

संज्बलन मान--जैसे लता का खम्भा ( लचीला 2। 
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संज्वलन माया--जैसे छिलते वास की छाल ( स्वल्पतम वक्र ) 

सज्वलन लोभ--जैसे हल्दी का रंग ( तत्काल उड़ने वाला रंग ) 

इनके उदयकाल में चारिन्र--विकारक परमाणुओं का अस्तित्व निमूल 

नहीं होता | यह प्रारम्भ में प्रमाद और वाद भें कपाय-आखव की भूमिका 
है। यह वीतराग-चारित्र की बाधक है। इसके अधिकारी सराग-सयमी 
होते हैं । 

योगआजव शैलेशी दशा (असप्रजात समाधि ) का बाधक है | 

मिथ्यात, अविरति, प्रमाद, कपाय और अशुभ योग से पाप कसे का 
बन्ध होता है। आखव फे प्रथम चार रूप आन्तरिक दोप हैं। उनके द्वारा 
पाप कर्म का सतत वन्ध होता है। योग आखव प्रवृत्यात्मक है। वह अशुभ 
और शुभ दोनो प्रकार का होता है। ये दोनों प्रदृत्तिया एक साथ नहीं होती | 
शुम-प्रवृत्ति से शुभ कर्म और अशुभ प्रवृत्ति से अशुभ कर्म का वन्ध होता है | 

आशझ्व के द्वारा शुभ-अशुभ कर्म का वन्‍्ध उसका पुण्य-प्राप के रूप में 
उदय, उदय से फिर आखव, उससे फिर वन्‍्ध और उठय--यह ससार चक्र है। 
साधक तत्त्व--संवर 

जितने आखव हूँ उतने हीं संवर हूँ | आखव के पाँच विमाग किये हैं, 
इसलिए सवर के भी पाँच विभाग किये हैँ :-- 

(१) सम्यक्त्व (२) विरति (३) अप्रमाद (४) अकषाय (५) अयोग | 

चतुर्यगुणस्थानी अविरत सम्बग्‌ दृष्टि के मिथ्यात्व आख्व नहीं होता | 
पष्ठगुणस्थानी-प्रमत्त सयति के अविरति आख़व नहीं होता | सप्तमगुणस्थानी 
अग्रमत्त सयति के प्रमाद आखव नही होता | वीतराग के कपाय आख़वब नहीं 
होता | यह अनाख्वव ( सव॑ं-सवर ) की दशा है। इसी में शेप सब कर्मों की 
नि्जरा होती है| सब कर्मों की निजरा ही मोक्ष है। 

निर्जरा 

निर्जरा का अर्थ है कर्म-क्षय और उससे होने वाली आत्म-स्वरूप की 
उपलब्धि | निजंरा का हेतु तप है। तप के घारह प्रकार हैं २० | इसलिए, 
निज॑रा के बारह प्रकार होते हैं | जैसे सेबर आख्व का प्रतिपक्ष है वैसे ही निर्जरा 
वध का प्रतिपक्ष है] आखब का सवर और बन्ध की निजंरा होती है | उससे 
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आत्मा का परिमित स्वरूपोदय होता है। पूर्ण संवर और पूर्ण निर्जरा होते ही 
आत्मा का पूर्णांद्य हो जाता है--मोक्ष हो जाता है। 
गृढ्वाद 

आत्मा की तीन अवस्थाए, होती हैं :-- 

(१) वहिरआत्मा (२) अन्तर-आत्मा (३) परम-आत्मा | 

जिसे अपने आप का भान नही, वही वाहिर-आत्मा है। अपने स्व॒रूप 
को पहचानने वाला अन्तर-आत्मा है| जिसका स्वरूप अनाबृत हो गया, बह 
परमात्मा है| आत्मा परमात्मा वने, शुद्ध रूप प्रगट हो, उसके लिए जिस 
पद्धति का अवलम्बन लिया जाता है, वही 'गृढवाद! है। 

परमात्म-रूप का साज्षात्कार मन की निर्विकार-स्थिति से होता है, इस 
लिए वही गूढवाद है। मन के निर्विकार होने की प्रक्रिया स्पष्ट नहीं, सरल 
नहीं | सहजतया उसका ज्ञान होना कठिन है ) जान होने पर भी श्रद्धा होना 
कठिन है। श्रद्धा होने पर भी उसका क्रियात्मक व्यवह्र कठिन है। इसी 
लिए, आत्म-शोधन की प्रणाली 'गृढ़” कहलाती है। 

आत्म-विकास के पाँच सूत्र हैं-- 

पहला सूत्र है--अपनी पूर्णता और स्वतंत्रता का अनुभव--मैं पूर्ण हूँ, 
स्वतंत्र हूँ, जो परमात्मा है, वह मैं हूँ और जो मैं हूँ वही परमात्मा है १<। 

दूसरा सूत्र है--चेतन-पुदूगल विवेक--मैं मिन्‍न हूँ, शरीर भिन्न है, 
मैं चेतन हूँ, वह अचेतन है ३१| 

तीसरा सूत्र है--आननन्‍्द बाहर से नहो आता | मैं आनन्द का अक्षयकोप 
हूँ। पुदूगल-पदार्थ के संयोग से जो सुखानुभूति होती है, वह अततात्तिक 
है। मौलिक आनन्द को दवा व्यामोह उत्पन्न करती है | 

चौथा सूत्र है--पुदूगल-विरक्ति या संसार के प्रति उदासीनता | पुदूगल से 
पुदूगल को तृप्ति मिलती है, मुझे नहीं | पर तृप्ति में व का जो आरोप है, वह 
उच्चित नही ४" | हु 

जो पुदूगल-वियोग आत्मा के लिए उपकारी है, वह देह के लिए अप- 
कारी है और जो पुद्गल-संयोग देह के लिए. उपकारी है, चह आत्मा के लिए 
अपकारी है ** | 
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पाचवाँ सूत्र है--ध्येय और ध्याता का एकत्व ध्येय परमात्मपद है | बह 
मुझ से भिन्‍न नही है। ध्यान आदि की समग्र साधना होने पर मेरा ध्येय रूप 
प्रगट हो जाएगा ) 

गूढ़वाद के द्वारा साधक को अनेक प्रकार की आध्यात्मिक शक्तिया और 
योगजन्य विभूतिया प्राप्त होती हैं | 

अध्यात्म-शक्ति-सम्पन्न व्यक्ति इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना ही 
पूर्ण सत्य को साक्षात्‌ जान लेता है| 

थोडे मे गृढ़बाद का मर्म आत्मा, जो रहस्वमय पदार्थ है, की शोध है | उसे 
पा लेने के बाद फिर कुछ भी पाना शेप नहीं रहता, गूढ नहीं रहता । 
अक्रियावाद 

दर्शन के इतिहास में वह दिन अ्रति महत्वपूर्ण था, जिस दिन अ्रक्रियाबाद 
का सिद्धान्त व्यवस्थित हुआ | आत्मा की खोज भी उसी दिन पूर्रा हुईं, जिस 
दिन मननशील मनुष्य ने अक्रियावाद का मर्म समझा | 

मोक्ष का स्वरूप भी उसी दिन निश्चित हुआ, जब दाशंनिक जगत्‌ ने 
“अक्रियावाद” को निकट से देखा ) 

गौतम स्वामी ने पूछा--“भगवन्‌ | जीव सक्रिय हैं या अक्रिय ४” 

भगवान्‌ ने कद्ा--गौतम ] “जीव सक्रिय भी हैं और अकिय भी | जीव 
दो अकार के हँ---( १ ) मुक्त और ( २) ससारी | मुक्त जीव अक्रिय होते हैं| 
अयोगी ( शैलेशी-अवस्था-प्रतिपन्‍न ) जीबो को छोड़ शेष सब ससारी जीव 
सक्रिय होते हैं | 

शरीर-धारी के लिए क्रिया सहज है, ऐसा माना जाता था। पर आत्मा 
का सहज रूप अक्रियामय है! | इस सवित्‌ का उदय होते ही “क्रिया आत्मा 
का विभाव दहै--यह निश्चय हो गया। क्रिया वीर्य से पैदा होती है। 
योग्यतात्मक वीय॑ मुक्त जीबों में भी होता दै। किन्तु शरीर के विना वह 
प्रस्कुटित नहीं होता । इसलिए, वह लब्धि वीर्य ही कहलाता है। शरीर के 
सहयोग से ल्ब्धि-वीय॑ ( योगात्मक-वीर्य ) क्रियात्मक वन जाता हैं| इसलिए 
उसे 'करण-दीर्य” की सज्ञा दी गई | वह शरीरघारी के ही होता है *भ| 

आत्मवादी का परम या चरम साध्य मोक्ष है। मोक्ष का मतलब है 
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शरीर-सुक्ति, वन्‍्धन,-मुक्ति, क्रिया-मुक्ति | क्रिया से वन्धन, वन्धन से शरीर 
और शरीर से संसार--यह परम्परा है| भुक्त जीव अशरीर, अबन्ध और 
अक्रिय होते हैं। अक्रियाबाद की स्थापना के बाद क्रियाबाद के अन्वेषण 
की प्रवृत्ति बढी | क्रियावाद की खोज में से अहिंसा! का चरम विकास 
हुआ | 

अक्रियावाद की स्थापना से पहले अक्रिया का अथ था विश्राम या कार्य 
निवृत्ति | थका हुआ व्यक्ति थकान मिटाने के लिए नहीं सोचता, नही बोलता 
और गमनागमनादि नहीं करता उसीका नाम था अक्रिया!। किन्तु चित्तवृत्ति 
निरोघ, मौन और कायोत्सर्ग--एवदुरूप अक्रिया किसी महत्त्वपूर्ण साध्य की 
सिद्धि के लिए. है--यह अनुभवगम्प नहों हुआ था ) 

कर्म से कर्म का क्षय नहों होता, अकर्म से कर्म का क्षय होता है ४? 
ज्यों ही यह कर्म-निदृत्ति का घोष प्रबल हुआ, त्यों ही व्यवहार-मार्गे का इन्द्र 
छिड़ गया | कर्म जीवन के इस छोर से उस छोर तक लगा रहता है। उसे 
करने वाले मुक्त नहीं बनते। उसे नहीं करने वाले जीवन-धारण भी नहीं कर 
सकते, समाज और राष्ट्र के धारण की वात तो दूर रही | 

इस विचार-सघर्ष से कम ( प्रद्ृत्ति ) शोधन की दृष्टि मिली | अक्रियात्मक 
साध्य ( मोक्ष ) अक्रिया के द्वारा ही प्राप्प है। आत्मा का अभियान अक्रिया 
की ओर होता है, तब साध्य दुर नही रहता | इस अभियान में कर्म रहता है 
पर वह अक्रिया से परिष्क्ृत बना हुआ रहता है | प्रमाद कर्म है और अ्रप्रमाद 
शअ्रकर्म *०| प्रमत्त का कर्म वाल-बीय॑ होता है और अप्रमत्त का कर्म पडित-बीर्य 
होता है | पंडित-वीर्य असत्‌ क्रिया रहित होता है, इसलिए वह प्रवृत्ति रूप 
होते हुए भी निबृत्ति रूप अकर्म है--मोक्ष का साधन है। 

“जस्त्र-शिक्षा, जीव-बध, माया, काम-भोग, असयम, बैर, राग और 
इप--ये सकरम-वीर्य हैं। वाल व्यक्ति इनसे घिरा रहता है |”? 

£/ प्राप का प्रत्याख्यान, इन्द्रिय-सगोपन, शरीर-संयम, वाणी-संयमस, मान: 
माया परिदार, ऋद्धि, रस और सुख के गौरव का त्याग, उपशम, श्रहिंता, 
श्रचौर्य, सत्य, अह्मचय, अपरिअह, क्षमा, ध्यान-योग और काय-ब्युत्तगं--ये 
अकर्म-वीय॑ हैं| पंडित-इनके द्वारा मोक्ष का परित्राजक बनता है * | 
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साधना के पहले चरण में ही सारी क्रियाओं का त्याग शक्य नहीं है | 
मुमुछ्तु भी साधना की पूर्व भूमिकाओं में क्रिया-प्दृत्त रहता है। किन्तु उसका 
लक्ष्य अक्रिया ही होता है, इसलिए वह कुछ भी न बोले, अगर बोलना 
आवश्यक हो तो वह भाषा-समिति ( दोष-रहित पद्धति ) से वोले *०| बह 
चिन्तन न करे, अगर उसके विना न रह सके तो आत्महित की बात ही 
सोचे--धर्म और शुक्ल ध्यान ही ध्याए | वह कुछ भी न करे, अगर किये बिना 
न रह सके तो चही करे जो साध्य से दूर न ले जाए। यह क्रिया-शोधन का 
प्रकरण है। इस चिन्तन ने सयम, चरित्र, प्रत्याख्यान आदि साधनों को जन्म 
दिया और उनका विकास किया। 

प्रत्याख्यातव्य ( त्यक्ततन्य ) क्या है ? इस अन्वेपण का नवनीत रहा-- 
“क्रियाचाद! | उसकी रूप रेखा यू है--क्रिया का अर्थ है कर्मवन्‍्ध*“--कारक 
कार्य श्रधवा अप्रत्याख्यानजन्य ( प्रत्याख्यान नहीं किया हुआ है उस सूहम 
वृत्ति से होने बाला ) कर्मवनन्‍्ध *९| दे क्रियाएं. पाच हैं--( १) कायिकी 
(२) आधिकरणिकी (३) प्राददे पिकी ( ४ ) पारितापनिकी 
(४ ) प्राणातिपातिकी ५| 

(१ ) कायिकी (शरीर से होने वाली क्रिया ) दो प्रकार की है-- 
(क) अनुपरता ( ख ) दुष्प्रयुक्ता ५ 

शरीर की दुष्प्रदृत्ति सतत नही होती | निरन्तर जीवो को मारने वाला 
वधक शायद ही मिले | निरन्तर असत्य बोलने वाला और बुरा मन बने वाला 
भी नहीं मिलेगा किन्तु उनकी अनुपरति (अनिद्ृत्ति) नैरतरिक होती है | दुष्प्रयोग 
अव्यक्त अनुपरति का ही व्यक्त परिणाम है। अनुपरति जागरण और निद्रा 
दोनों दशाओं से समान रूप होती है। इसे समके विना आत्म-साधना का 
लक्ष्य दूरवर्ती रहता है। इसी को लक्ष्य कर भगवान्‌ महावीर ने कहा है-- 
अविसत जागता हुआ भी सोता है | विरत सोता हुआ भी जागता है ५*| 

मनुष्य शारीरिक और मानसिक व्यथा से सार्वदिक मुक्ति पाने चला, 
हे उसे पहले पहल हुष्पद्धत्ति छोड़ने की वात चूकी | आगे जाने की बात 
उमवतः उसने नही सोची | किन्तु अन्बेपण की गति अवाध होती है । शोध 


करते-करते उसने जाना कि व्यथा का मूल दुष्प्रवृत्ति नहीं किन्तु उसकी अनु- 
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परति ( अनिवृत्ति या अविरति ) है। ज्ञान का क्रम आगे बढ़ा। व्यथा का 
मूल कारण क्रिया समूह जान लिया गया | 

(२) आधिकरणिकी--यह अधिकरण-शस्त्र के योग से होने वाली प्रबृत्ति 
है। इसके दो रूप हैं--(१) शस्त्र-निर्माणय (२) शबस्त्र-सयोग। शस्त्र का 
अर्थ केवल आयुध ही नही है। जीव-बध का जो साधन है, वही शस्त्र है। 

(३) प्राद्नं पकी :--प्रद्वंप जीव और अ्रजीब दोनों पर हो सकता है | इस 
लिए इसके दो रूप बनते हँ--(१) जीव-प्राह्ें पकी (२) अ्रजीब-प्राद्वेपिकी | 

(४) परित्प ( असुख की उदीरणा ) स्वयं देना और दूसरों से दिलाना- 

पारितापनिकी' है | 

(५४) प्राण का अतिपात ( वियोग ) स्वयं करना और दूसरों से करवाना 
ध्राणातिपातिकी” है | 

इस प्रकरण में एक महत्त्वपूर्ण गवेपणा हुई--बह है प्राणातिपात से हिंसा के 
पराथक्य का ज्ञान) परितापन और पग्राणातिपात--ये दोनों जीव से संबंधित 
हैं। हिंसा का संबध जीव और अजीब दोनो से हैं | यही कारण है कि जैसे 
प्राद्नेघषिकि का जीव और अजीब दोनों के साथ संबंध दरमाया है, बेंसे इनका 
नहीं | द्ेप श्रजीव के प्रति भी हो सकता है किन्तु अजीव के परिताप और 
प्राणातिपात ये नही किये जा सकते | प्राणातिपात का विषय छह जीव- 
निकाय है ४२ ॥ 

प्राणातिपात हिंसा है किन्तु हिंसा उसके अत्तिरिक्त भी है। अ्रसतद्य 
बचन, अदत्तादान, अन्नह्मच्य और परिग्रह भी हिंसा है। इन सब में प्राणाति- 
पात का नियम नहीं है| बिपय मीमासा के अनुसार-सृषावाद का विषय सव 
द्रव्य है ५४ । अदत्तादान का विषय ग्रहण और धारण करने योग्य द्वव्य 
है ५५ | आदान अहण ( धारण ) योग्य वरतु का ही हों सकता है, शेष का 
नहीं | ब्रक्षचय का विपय-रूप और रूप के सहकारी द्वव्य है ४९] परिग्रह 
का विपय-सव द्रव्य! हैं ५० | परिग्रह का अर्थ है मूर्छां या ममत्व | वह अति 
लोभ के कारण सर्व वस्तु विषयक हो सकता है। 

ये पांच आखव हैं| इनके परित्याग का अर्थ है अहिंसा! | वह महात्रत 
है। (१) प्राणातिपात-विरमण (२) म्पावाद-विस्मण (३) अदत्तादान-विरमण 
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(४ चन्नाचर्य पिरमण (५) परिप्रह-विग्मण--ये पॉच संवर हैं) आखब 
क्रिया है | वह 'समारों ( जन्म-मग्णु-परम्परा ) का कारण है| संवर अक्रिया 
है। वह मोक्ष का काग्प ६ “< | 

साराँग यह ६--क्रिया से निवृत होना, अ्फ्रिया की ओर बढ़ना ही 
मोच्षाभिमुस़ता है | इसलिए भगवान्‌ महावीर ने कहा --नीर पुरुष अहिंसा 
के राजपथ पर चल पढ़े हैं “१ | यह प्राणातिपात विग्मण से अधिक व्यापक 
है। 

(१) चारम्मिकी को फ्रिया जीब और अजीव दोनो के प्रति होने वाली 
हिंसक प्रवृत्ति *"| 

(२) प्रातीत्यिकी क्रिया-जीच चौर अजीब दोनों के देतु से उतन्न होने 
वाली रागात्मक और इ पात्मक प्रवृत्ति ** | 

पह हिंसा का स्वरुप है, जो अजीब से भी संबंधित ह॥ अजीव के प्राण 
नहीं होते, इसलिए प्राणातिपात क्रिया औव-निमितक होती ६ । हिंसा श्जीव 
निमित्तक भी हो सकती हैं | हिंसा का श्रभाव “अहिंसा! है| इस प्रकार 
अर्टिसा जीव और अजीव दोनों से सबधित है। अतएव वह समता है| वह 
वन्ठु-स्वमाव को मिटा साम्य नहीं लाती, उससे सहज वेपम्य का अन्त भी 

नही होता किन्तु जीव शरीर अजीब फे प्रति वैपम्ध वृत्ति न ग्हे, वह साम्य-्यौग 

है| जो कोई व्यक्ति स्त्रार्थ या परार्थ ( अपने लिए या दूसगोे के लिए ) सार्थक 
या अनर्धक ( किसी अर्थ-सिद्धि के लिए या निर्धक ) जानबूमकर या अन- 
जान में, जागता हुआ या सोता हुआ, फ्रिया-परिणत होता है या क्रिया से 
नियूत्त नहीं होता, वह कर्म से लिप्त होता है। इस स्थित्ति को स्पष्ट करने के 
लिए--(१) सामन्तोपनिपातिकी (२) अर्थ दण्ड-अनर्थ दण्ड (३) झनाभोग- 
प्रत्यवा आदि अनेक क्रियाश्ों का निरूपण हुआ ६१ 


जैन दर्शन में क्रियावाद आस्तिक्यवाद के अर्थ में और अक्रियावाद 
नास्तिक्यवाद के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है ९१ | वह इससे मिन्‍न है। यह सारी 
चर्चा प्रवृत्ति और निश्वत्ति को लिए हुए है। 'भ्रवृत्ति से प्रत्यावतन और 
निवृत्ति से निवंतन होवा है? यह तत्त्व न्यूनाधिक भात्रा में प्रायः सभी मोक्षवादी 
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दर्शनों द्वारा स्वीकृत हुआ है | परन्तु जैन दर्शन में इनका जितना विस्तार 
है, उतना श्रन्यत्र ग्राप्य नहीं है | 

क्रिया का परित्याग ( या अक्रिया का विकास ) क्रमिक होता है। पहले 
क्रिया निदृत्त होती दे फिर श्रप्रत्याख्यान, पारिग्रहिकी, आरम्भिकी और 
माया-प्रत्यया--ये निद्वत होती हूँ ६४ | ईर्यापथिकी निबृत होती है, तव अक्रिया 
पूर्ण विकसित होती जाती है। जो कोई सिद्ध था मुक्त होता है, वह अक्रिय 
ही होता है *" | इमलिए सिद्धिक्रम में “अफ्रिया का फल सिद्धि! ऐसा 
कहा गया है *६ | ससार का क्रम इसके विपरीत है । पहले क्रिया, किया से 
कम और कम से वेदना ५० | 

कर्म-रज से विमुक्त आत्मा ही मुक्त होता हैं *< | सूछम कर्माश के रहते 
हुए मोक्ष नहीं होता ** | इसीलिए अध्यात्मचाद के ज्षेत्र में क्रमशः भत्त 
( असत्‌ कर्म की निवृति ), सत्करम फलाशाह्याग, सत्कर्म त्याग, सत्कर्म निदान 
शोधन और सर्व कर्म परित्याग का विकास हुआ। ग्रह 'सर्वकर्म परिद्याग 
ही अक्रिया हैं। यही मोक्ष या विजातीय द्रब्य-प्रेरणा-मुक्त आत्मा का पूर्ण 
विकास हैं। इस दशा का निरूपक सिद्धान्त ही अक्रियावाद! है। 
निर्वाण--मोक्ष 
गौतम -* मुक्त जीव कहाँ रुकते हैं ? वे कहाँ प्रतिष्ठित हैं ? वे शरीर कहाँ 
छोड़ते हैं / और सिद्ध कहाँ होते हैं ? 
भगवान--*मुक्त जीव अलोक से प्रतिहत हैं, लोकांत में मतिष्ठित हैं, मनुण्य-लोक 
में शरीरमुक्त होते हैं और सिद्धि-्ेत्र में वे सिद्ध हुए है **। 

निर्वाण कोई ज्ञेत्र क। नाम नही, मुक्त आत्माए' ही निर्बाण हैं | वे लोकाग् 
में रहती हैं, इसलिए, उपचार-दृष्टि से उसे भी निर्वाण कहा जाता है। 

कर्म-परमाणुओ से प्रभावित आत्मा ससार में भ्रमण करती हैं। भ्रमण- 
काल में ऊध्वंगति से अधोगति और अधोगति से ऊध्वंगवि होती है। उसका 
नियमन कोई दूसरा व्यक्ति नहीं करता | यह सब स्व-नियमन से होता है। 
अधोगति का हैतु कर्म की गुरुता और ऊध्यंगति का हेठ कर्म की 
लघुता है ** 

कर्म का घनत्व मिलते ही, जात्मा सहज गति से ऊध्वे लोकान्त तक चली 
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जाती है| जब तक कर्म का घनत्व होता है, लव तक लोक का घनत्व उस पर 
दवाव डालता है| ज्योही कम का घनत्व मिटता है, आत्मा हलकी होती है, 
फिर लोक का घनत्व उसकी ऊरध्व-गति मे बाधक नहीं बनता | शुब्वारे में 
हाइड्रोजन ( 507080॥ ) भरने पर वायु मण्डल के घनत्व से उसका 
घनत्व कम हो जाता है, इमलिए वह ऊेचा चला जाता है। यही बात यहाँ 
सममिए| गति का नियमन धर्मास्तिकाय--साक्तेप हैं ”*| उसकी समाप्ति फे 
साथ ही गति ममात हो जाती है | वे भुक्तजीव लोक के अन्तिम छोर तक चले 
जाते हैं| 
मुक्तजीय अशगीैर होते हैं। गति शरीर-सापेक्ष है, इसलिए वे गतिशील 
नही होने चाहिए] बात सही है| उनमें कम्पन नहीं होता। अकम्पित-दशा 
में जीव की मुक्ति होती है »१| शञ्लौर वे सदा उसी स्थिति मे रहते हैँ। सही 
अ्रथे में वह उनकी स्वय-प्रयुक्त गति नहीं, बन्धन-मुक्ति का वेग हैं। घिसका 
एक ही धक्का एक ज्षुण में उन्हें लोकान्त तक ले जाता है »*| भुक्ति-दशा मे 
आत्मा का किसी दूसरी शक्ति में विलय नहीं होता | वह किसी दूसरी सत्ता 
का अवयव या विमिन्‍न अचबयों का सथात नहीं, वह स्वय स्वतन्त्र सत्ता है| 
उसके प्रत्येक अवयव परस्पर अनुविद्ध हैं। इसलिए वह स्वयं अखण्ड है| 
“उसका सहज रूप प्रगट होता है--यही मुक्ति है। मुक्त जीवों की विकाम की 
स्थिति में भेद नहीं होता। किन्तु उनको सत्ता स्वतन्त्र होटी है। सचा का 
'स्वातन्त्य-मोज्ष की स्थिति का वाघक नही है। अविकास या स्वरुपावरण 
उपाधि-जन्य होता है, इसलिए, कर्म-उपाधि मिट्ते ही बह मिट जाठा है--सब 
मुक्त आत्माओं का विकास ओर स्वरूप सम-कोटिक हो जाता है। आत्तमा 
की जो प्रथक-प्थक स्वतन्त्र सत्ता है बह उपाधिकृत नही है, वह सहज है, इसलिए 
किसी भी स्थिति में उनकी स्वतन्त्रता पर कोई आच नहीं आती | आत्मा 
अपने आप में पूर्ण अवयवी है, इसलिए उसे दूमरो पर आशित रहने की कोई 
आवश्यकता नहीं होती | - 
-  मुक्त-दका में आत्मा समस्त वैमाविक-आधेयों, औपाधिक विशेषताओं से 
विरहित हो जाती है। मुक्त होने पर पुनरावर्तन नहीं होता | उस (पुनरावततंन) 
का हेतु कर्म-चक्र है। उसके रहते हुए. मक्ति नहीं होती | कर्म का निमूल 
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नाश होने पर फिर उसका वन्ध नहीं होता | कर्म का लेप सकम॑ के होता है | 
अकर्म कर्म से लिप्त नही होता | 
'बैदवर 
जैन ईश्वरवादी नहीं--बहुतों की ऐसी धारणा है। वात ऐसी नहीं है। 
जैन दर्शन ईश्वरवादी अवश्य है, ईश्वरकतृ त्ववादी नही | ईश्वर का अस्वीकार 
अपने पूर्ण-विकास-चरम लक्ष्य (मोक्ष ) का अस्वीकार है| मोक्ष का 
अस्वीकार अपनी पवित्रता ( धर्म ) का अस्वीकार है| अपनी पवितन्नता का 
अस्वीकार अपने आप (आत्मा ) का अस्वीकार है | आत्मा साधक है। 
धर्म साधन है | ईश्वर साध्य है । प्रत्येक मुक्त आत्मा ईश्वर हैं | मुक्त आत्माएँ 
अनन्त हैं, इसलिए, ईश्वर अनन्त हैं | 
एक ईश्वर कर्त्ता और महान्‌, दुसरी मुकतात्माएँ अकर्ता और इसलिए 
अमहान्‌ की वे उस महान्‌ ईश्वर में लीन हो जाती हैं--यह स्वरूप और कार्य 
की मिन्‍नता निरुषाधिक दशा में हो नहीं सकती | मुफ्त आत्त्माओं की 
स्वतन्त्र सत्ता को इसलिए अस्वीकार करने वाले कि स्वतन्त्र सत्ता मानने पर 
मोक्ष में भी भेद रह जाता है, एक निरूपाधिक सत्ता को अपने में बिलीन 
करने वाली और दूसरी मिरूपाधिक सत्ता को उसमें विलीन होने वाली 
मानते हैं--क्या यह निर-हैतुक भेद नही? भुक्त दशा में समान विकासन्शील 
प्रत्येक आत्मा की स्वतन्त्र सत्ता का स्वीकार वस्तु-स्थिति का स्वीकार है) 
अनन्त शान, अनन्त दर्शन, अनन्त वीय, अनन्त आननन्‍्द--यह झुक्त 
आत्मा का स्वरूप या ऐश्वर्य है) यह सबमें समान होता है | 
आत्मा सौपाधिक ( शरीर और कर्म की उपाधि सहित ) होती है, तब 
उसमें पर भाव का कतृ लव होता है | सुक्त-दशा निरूपाधिक है| उसमें केवल 
स्वभाव-रमण होता है, पर-माव-कतृ त्व नहीं | इसलिए ईश्वर में कप तत्व्का 
आरोप करना उचित नहीं | 
व्यक्तिताद और समष्टिवाद 
प्रत्येक व्यक्ति जीवन के आरम्भ में अवादी होता है। किन्त आलोचना 


के क्षेत्र में बह आता है त्योंही वाद उसके पीछे लग जाते हैं। वास्तव में वह 
वहीं है, जो शक्तियां उसका अस्तित्व बनाए हुए हैं। किन्तु देश, काल और 
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परिस्थिति की मवांदाएँ, वह जो है उससे भी उसे और अधिक वना देती हैं। 
इसीलिए पारमाथिक जगत में जो व्यक्तिवादी होता है, वह व्यावह्वरिक जगत्‌ 
में समष्टिवादी वन जाता है। 


_ निश्चय दृष्टि के अनुमार समूह आरोपवाद या कल्पनावाद है | ज्ञान 
वैयक्तिक होता है। अनुभूति वेयक्तिक होती है। सज्ञा और प्रजा वैंयक्तिक 
होती है। जन्म-म्रत्यु वेबक्तिक है। एक का किया हुआ कर्म दूसरा नहीं 
भोगता | खुख-दु.ख का सवेदन भी वैयक्तिक है *५| 


बे 


सामूहिक अनुभूत्तियों कल्पित होती हैं। वे सहजतया जीवन में उतर 
नहीं आती | जिस मसमूह-परिवार, समाज या राष्ट्र से सम्बन्धी की कल्पना 
जुइ जाती है, उप्ती की स्थिति का मन पर प्रमाव होता है। यह मान्यता 
मात्र है। उनकी स्थिति ज्ञात होती है, तब मन उमसे प्रमावित होता है। 
अनात दशा मे उनपर कुछ भी बीते मन पर कोई ग्रभाव नहीं पड़ता। शत्रु 
जेमे मान्यता की वस्तु है, वैसे मित्र भी। शत्रु की हानि से प्रमोद और मित्र 
की हानि से दुःख, शत्रु के लाम से दुःख और मित्र के लाम से प्रमोद जो 
होता है, वह मान्यता से आगे कुछ भी नहीं है | व्यक्ति स्वयं अपना शन्नु है 
ओर स्वयं अपना मित्र ०६ | 

निशचय-दृष्टि उपादान प्रधान है| उसमें पदार्थ के शुद्ध रूप का ही 
प्ररूपण होता है | व्यवहार की दृष्टि स्थूल है । इसलिए वह पदार्थ के सभी 
पहलुश्रों को छूता है। निमित्त को भी पदार्थ से अभिन्न मान लेता है। समूह 
गत एकता का यही वीज है| इसके अनुसार क्रिया-प्रत्तिक्रिय सामाजिक होती 
है | समाज से अलग रहकर कोई व्यक्ति जी नहों सकता | समाज के प्रति जो 
व्यक्ति अनुत्तरदायी होता है, वह अपने कत्तंव्यों को नहीं निभा सकता | इसमें 
परिवार, समाज और राष्ट्र के साथ छुड़ने की, संवेदनशीलता की वात होती है| 


जैन-दर्शन का मर्म नही जानने वाले इसे नितान्त व्यक्तिबादी बताते हैं। 
पर यह सर्वथा सच नहीं है। वह अध्यात्म के क्षेत्र म व्यक्ति के व्यक्तिवादी 
होने का समर्थन करता है किन्तु व्यवहारिक क्षेत्र मे समष्ववाद की मर्यादाओं 
का निपेध नहीं करता | निश्चय-टंष्टि से वह कतृ त्व-भोक्तृत को आत्म- 
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'निष्ठ ही स्वीकार करता है, इसीलिए, आचार्य कुन्दकुन्द ने वाह्य साधना-शील 
आत्मा को पर-समयरत कहा है »*० | 
ओपचारिक कर्त,त्व-भोक्तृत्व को परनिष्ठ मानने के लिए. वह अनुदार भी 
नही है| इसीलिए--'सिद्ध मुझे सिद्धि दे--ऐसी प्रार्थनाएं की जाती हैं** | 
प्राणीमान्र के प्रति, केवल मानव के ग्रति ही नहीं, आत्म-तुल्य दष्टि और 
किसी को भी कष्ट न देने की बृत्ति आध्यात्मिक सवेदनशीलता और सौश्रात्र 
है। इसी में से प्राणी की असीमता का विकास होता है। 


चार ६४-७८ 
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अहीपपतन्िदिपत्त पि से ले उत्तम धम्मसुईह दुल्लहा। 
कुृतित्थिनिसेवण जे समप्र गोबम मापमायएण ॥ 
“-उत्त० १०-५८ 
सुई च लू सद् च्‌ वीन्यिपुण दुल्लट। 
बहचे रोगमाधाधि नो थि ण॒ पडिवज्जए ॥ 
मापु सत्तमि जायाओं थो धम्म सोच गद् है। 
तयसमी वीर्य लद्ध सघु़े निद्धुण रय॥ 
“3त्त० ३|१०-११ 
(१ ) उत्कान्ति-फ्म 
जाध्यात्मिक उत्कान्ति झात्म-नान से शुर होकर आत्म-मृक्ति ( निर्माण ) 
में परिसमाम्त होती 7 | उसका प्रम इस प्रकार / --- 
( £ ) सवण 
(२ ) जीव-सजीव का जान 
(३ ) गति जान ( ससार-भ्रमण का जान ) 
(४ ) बन्ध शोर वन्य मृक्ति का नान 
(४ ) भोग-निर्मेद 
(६ ) सयोग-त्याग 
(७ ) यनगारित् ( साउपन ) 
(८ ) उत्कृष्ट सवग्-धम स्पर्ण ( लगने वाले कमों का निगोध ) 
(६ ) करम-ग्ज-धुनन ( अवोधिवण पहले किये हए कर्मो का निर्जेरण ) 
(१०) केपल जान, फेबल-उर्शन ( सर्वजता ) 
(११) लोक-अलौक-भान 
(१२) शैलेशी-प्रतिपत्ति ( अयोग-डशा, प्र्ण निरोधात्मक समाधि ) 
(१३) सम्पृण-कर्म क्षय 
(१४) सिद्धि 
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(१४) लोकान्तगमन 

(१६) शाश्वत-स्थिति 

घर्मे का यथार्थ भ्रमण पाए, विना कल्वाणकारी और पापकारी कर्म का 
शान नहीं होता]। इसलिए, सबसे पहले श्रुति! है। उससे आत्म और 
अनात्म तत्त्व की प्रतीति होती है। इनकी प्रतीति होने पर अहिंसा या सबम 
का विवेक आता है। आत्म-अनात्म की प्रतीति का दूसरा फल है--गति- 
विज्ञान | इसका फल होता है--गति के कारक और उसके निवतंक तत्त्वों का 
शान--मोक्ष के साधक-वाधक तत्त्वों का ज्ञान ( मोक्ष के साधक तत्त्व गति के 
निवतंक हैं, उसके वाधक तत्त्व गति के प्रव्तंक ) पाप का विपाक कटु होता है। 
पुण्य का फल क्षणिक तृप्ति देने वाला और परिमाणुतः दुःख का कारण होता है| 
मोक्त-सुख शाश्वत और सहज है) यह सब जान लेने पर भोग विरक्ति 
होती है ] यह ( आन्तरिक कपायादि और वाहरी पारिवारिक जन के ) सबोग- 
त्याग की निमित्त बनती है। संयोगों की आसक्ति छूटने पर अनगारित्व 
आता है। संवर-धर्म का अनुशीलन णशहस्थी भी करते हैं। पर अनगार के 
उत्कृष्ट संवर-धर्म का स्पर्श होता है। यहाँ से आध्यात्मिक उत्कर्ष का द्वार 
खुल जाता है। सिद्धि सुलभ हो जाती है। छत्क्रान्ति का यह विस्तृत क्रम है| 
इसमें साधना और सिद्धि--दोनों का प्रतिपादन है | इनका संक्षेपीकरण करने 
पर साधना की भूमिकाए पाच बनती हैं) 

साधना की पाच भूमिकाएं :--- 

( १) सम्यग-दर्शन 

(२ ) विरति 

(३ ) अग्रमाद 

(४ ) अकपाय 

(५ ) अयोग 
आरोह क्रम 

इनका आरोह-क्रम यही है | सम्वग्‌ दर्शन के बिना विरति नहीं, विरति के 
बिना अप्रमाद- नहीं, अप्रमाद के बिना अकषाय नहीं, अकषाय के विना 
अयोग नहीं । 
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ऋयोग दशा प्रक्रिया की स्थिति है ? इसके बाद साधना शेष नहीं रहती। 
फिर सिद-बुद्ध-मकत खोर निर्वाण दशा हो याती है। 
साधना का विद्र 

साधना में बाधा डालन वाला मोह-कर्म है | उसके दो तप हैं ( १ ) दर्शन- 
मोह ( २) चारित्र मोह | पहला रुप सम्यगू दर्शन मे बाधक बनता है, दूसरा 
चान्नि भे | 

दर्शन-मोह के तीन प्रज्ञार हैं-- 

(१ ) सम्पकल-मोद, (२) मिन्यालवन्मोद, (३) मिश्र ( सम्पक- 
मिध्यात्व ) मोह । 

चारिवि-मोह के पच्चौस प्यार हैं-- 
सोलह पाप +-- 

शनन्तानुबन्धी--क्रोघ, मान, माया, लोभ | 

प्रशाज्पानी--क्रोघष, मान, माया, लोग | 

अप्रत्याद्यानी-+क्रोध, मान, माया, लोम | 

सज्वयलन--क्रोघ, मान, माया, लोभ | 
नी नो-कपाय-- 

(१७) हास्बर (१८) रति (१६) अर्ति (२०) भय 
(२१) शोक (२२) जुगुस्ा (२३) न्त्री-वेद्र (२८) पुरुप-वेद 
( २१५ ) नपु सक-बद | 

जब तक दर्शन-मोह के तीन श्रकार और चारित्र-्मोह के प्रथम चत॒प्क 
( अनन्तानुवन्ध ) का अत्यन्त विलय (ज्ञायिक भाव ) नहीं होता, तब 
तक सम्यग्‌ दर्शन ( ज्ञायिक सम्यक्त्व ) का प्रकाश नहों मिल्ता। सत्य के 
प्रति सतत्‌ जागरुकता नहीं आती | इन सात प्रकृतियों ( दर्शन-सप्तक ) का 
विलय होने पर माधना की पहली मजिल तय द्ोती है | 


सम्यग दर्शन साधना का मूल है। “अदर्शनी ( सम्यग्‌ दर्शन रहित ) 


शान नहीं पाता *| शान के बिना चरित्र, चरित्र के बिना मौक्ष, मोक्ष के बिना 
निर्वाग--शाशवत शान्ति का लाभ नहीं होता |” 


० ] जैन दर्शन में आचार मीमासों 
गुणस्थान 


विशुद्धि के तरतम भाव की अपेक्षा जीवों के चौदह स्थान ( भूमिकाए, ) 
वतलाए, हैं| उनमें सम्यग्‌ दर्शन चौथी भूमिका है। एत्करान्ति का आदि 
बिन्दु होने के कारण इसे साधना की पहली भूमिका भी माना जा सकता है | 


पहली तीन भूमिकाओ में प्रथम भूमिका ( पहले गुणस्थान ) के तीन रूप 
बनते हैं--(१) अनादि-अनन्त (२) अनादि-तान्त (३) सादि सान्‍्त।| प्रथम 
रूप के अधिकारी अमभच्य या जाति-भव्य € कभी भी मुक्त न होने वाले ) जीव - 
होते हैं | दूसरा रूप उनकी अपेक्षा से बनता है जो अनादिकालीन मिथ्या- 
दर्शन की गाठ को तोड़कर सम्यग दर्शनी वन जाते हैं। सम्यक्त्वी वन फिर 
से मिथ्यात्वी हो जाते हैं और फिर सम्यक्त्वी--ऐसे जीवों की अपेक्षा से 
तीसरा रूप बनता है। पहला गुणस्थान उत्क्रान्ति का नहीं है। इस दशा मे 
शील की देश आराधना हो सकती है * | शील और शभ्रुत दोनों की आरा- 
धना नही, इसलिए, सर्वाराधना की दृष्टि से यह अपक्रान्ति-स्थान है| मिथ्या 
दर्शनी व्यक्ति में भी विशुद्धि होती है। ऐसा कोई जीव नहीं जिसमें कर्म 
विलयजन्य ( न्यूनाधिक रूप में ) विशुद्धि का अश न मिले। उस ( मिथ्या 
दृष्टि ) का जो विशुद्धि-स्थान है, उसका नाम मिथ्या, दृष्टि-शुणस्थान 
हैट । 

मिथ्या दृष्टि के (१) ज्ञानावरण कर्म का विलय ( क्ञयोपशम ) होता है; 
अतः वह यथार्थ जानता भी है, (२) दर्शनावरण का विलय होता है श्रतः वह 
इन्द्रिय-विपयो का यथार्थ अहण भी करता है; (३) मोह का विलय होता है 
अतः वह सत्यांश का श्रद्धान और चारित्राश--तपस्या भी करता है। मोक्ष या 
आत्म-शोधन फे लिए प्रयज्ञ भी करता है" । (४) अन्तराय कर्म का 
विलय होता है, अतः वह यथार्थ-ग्रहण ( इन्द्रिय मन के विषय का साज्षात्‌ ), 
यथार्थ ग्हीत का यथार्थ ज्ञान ( अबग्रह आदि के द्वारा निणंय तक पहुँचना ) 
उसके ( यथार्थ ज्ञान ) प्रति श्रद्धा और श्रद्ेय का आचरण--इन सब के 
(लिए, प्रयज्ञ करता है--आत्मा को लगाता है | यह सब उसका विशुद्धि-स्थान 
है | इसलिए मिथ्यात्वी को सुत्रती'* और 'कर्म-सत्य” कहा गया है? | इनकी 
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५ >> ्ि ब्रिजयजी हें 
मागमचिसारी क्रिया का अनुमोदन करते हुए, उपाध्याव विनय विजयज। ने 


लिखा है -- 
“प्रिथ्याइशामप्युपकास्तारं,  सत्ोपसत्वादि गुणप्रसाग्न | 
बदान्यता वैनयिक्प्रकारं, मार्गनुसारील्नुमोद्यामः <॥” 
श्रुत की न्यूनता के कारण इनके प्रत्याद्यान ( विगत ) को दुःप्रद्याजपान 
भी बतापा है| 
गौतम ने भगवान्‌ से पृछा--भगवन्‌ ] सर्व थाग, सर्वमृत, सर्वजीच और 
सर्व सत्र को मारने का कोई प्रत्याख्यान कग्ता है, वह सुप्रत्यास्यात हैया 
दुघलाख्यात १ 
भगवान्‌ ने कह्य--गौतम ? नुप्रत्याद्यात भी होता *ै और दुष्पत्वा- 
हयात भी ? 
गोतम--पह कैसे भगवन्‌ ? 
मंगवान--गौतम | सर्चजीच यावत्‌ सर्वमत्व को मारने का प्रत्माख्यान 
करने वाला नहीं जानता कि ये जीव हैं, थ. अजीव हैं, ये त्रम है, ये स्थावर 
हैं। उसका प्रत्याख्यात दुष्पत्याख्यात होता है श्री सत्र जीबो को जाने बिना 
“सब को मारने का पत्याख्यान है” यू वोला जाता है; वह असत्य भाषा 


“*” “जो व्यक्ति जीव अजीब, चम-स्थावर को जानता है 
और वह सर्दंजीव यावत्‌ सर्व नत्व को मारने का प्रत्थाख्यान कम्ता है--उसका 
प्रत्यास्यात सुप्रत्याज्याव होता हैं और उसका वैसा बोलना मत्य भापा हैं।” 
इस प्रकार प्रत्याद्यान हुप्रचाख्यात भी होता है और मुएत्याख्यात भी * | 

इसका तातयर्य यद्द दै कि सब जीवी को जाने विना जो व्यक्ति सब जीवों 
की हिंसा का त्याग करता है, वह त्याग पूरा अर्थ नहीं रखता । किन्तु वह 
जितनी दूर तक जानकारी रखता है, हेय को छोड़ता है, वह चारित्र की ठेग- 
आराधना है| इसीलिए पहले गुणस्थान के श्रधिकारी को मोज्ष-मार्ग का देश- 
आराधक कहा गया है **| 

इपग शुण स्थान ( सास्वादन-सम्बग्‌ दृष्टि ) अ्पक्रमण दशा है | सम्बंग- 
दर्शनी ( औपशमिक-सम्पक्त्वी ) दर्शन-मोह के उदय से मिध्या्र्शनी 
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बनता है| उस संक्रमण-काल में यह स्थिति बनती है। पेड़ से फल गिर गया 
ओर जमीन को न छू पाया--ठीक यही स्थिति इसकी है। इसीलिए, इसका 
कालमान बहुत थोड़ा है ( छह आवलिका मात्र है )। 

तीसरा स्थान मिश्र है। इसका अधिकारी न सम्यग्‌ दर्शनी होता है और 
न मिथ्या-दर्शनी | यह संशयशील व्यक्ति की दशा है। पहली भूमिका का 
अधिकारी दृष्टि-विपर्यय वाला होता है, इसका अधिकारी सशयालु--यह दोनो 
में अन्तर है। दोलायमान दशा अन्तर्‌-मुहत्ते से अधिक नहीं टिकती | फिर 
वह या तो विपयंय में परिणित हो जाती है या सम्यग दर्शन में| इन 
आध्यात्मिक अनुत्कमण की तीनों भूमिकाओ में दीघंकालीन भूमिका पहली 
ही है। शेप दो अ्रल्यकालीन हैं। सम्यग्‌ दर्शन उत्क्रान्ति का द्वार है, इसीलिए 
यह बहुत महत्त्वपूर्ण है| आचार की दृष्टि से उसका उत्तना महत्त्व नही, जितना 
है कि इससे अगली कक्षाओं का है | कर्म-मुक्त होने की प्रक्रिया है--आने वाले 
कर्मोंका निरोध (सवरण) और पिछले कर्मों का विनाश (निर्जरण) | सम्यगू दर्शनी 
के विरति नहीं होती, इसलिए, उसके तपस्या द्वारा केवल कर्म-निजरण होता 
है, कर्म-नरोध नही होता | इसे हस्ति-स्नान के समान वताया गया है | हाथी 
नहाता है और तालाब से वाहर आ धूल या मिट्टी उछाल फिर उससे गन्दला 
बन जाता है| वैसे ही अविरत-व्यक्ति इधर तपस्या द्वारा कर्म-निर्जरण कर 
शोधन करते हैं और उधर अविरति तथा सावद्य आचरण से फिर कर्म का 
उपचय कर लेते हैं **| इस प्रकार यह साधना की समग्र भूमिका नहीं है। 
बह (समग्र भूमिका ) विद्या और आचरण दोनों की सह-स्थिति में 
बनती है ११| 

चरण-करण या संवर धर्म के विना सम्यगू दृष्टि सिद्ध नहीं होता। 
इसीलिए साधना की समग्रता को रथ-चक्र और अन्ध-पगु के निदर्शन के द्वारा 
समम्ताया है| जैसे एक पहिए से रथ नहीं चलता, वैसे ही केवल विद्या ( श्रुत 
था सम्यग दर्शन ) से साध्य नही मिलता | विद्या पग्मु है, क्रिया अन्धी। 
साध्य तक पहुँचने के लिए. पैर और आंख दोनों चाहिए। 

ऐसा विश्वास पाया जाता है कि “तत्वों को सही रूप में जानने वाला 
सब छुःखो से छूट जाता है। ऐसा सोच कई व्यक्ति धर्म का आचरण नहीं 
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करते | वे एकान्त अक्रियावादी वन जाते हैं। भगवान्‌ महावीर ने इसे वाणी 
का वीर्य या वाचनिक आश्वासन कहा है * ?? 

सम्यग॒ दृष्टि के पाप का बन्‍्ध नहीं होता या उसके लिए कुछ करना शेप 
नहीं रहता--ऐसी मिथ्या धारणा न बने, इसीलिए चत॒र्थ भूमिका के अधिकारी 
को अधर्मो,१४ घाल*५ ओर छुप्त कहा है **| 

“४“जानामि धर्म नच में प्रदृतिः 
जनाम्यधर्म नचमें निवृति“! 

“धर्म को जानता हूँ, पर उसमे प्रवृति नहीं है, अधर्म को भी जानता 
हैँ पर उससे निवृत्ति नही है।“--बह एक वहुत बड़ा तथ्य है। 
इसका पुनरावर्तन प्रत्येक जीव में होता है। यह प्रश्न अनेक सुखो से 
मुखरित होता रहता है कि “क्या कारण है, हम बुराई को बुराई जानते 
हुए भी--सममकते हुए भी छोड़ नहीं पाते १” जैन कर्मवाद इसका कारण के 
साथ समाधान प्रस्तुत करता है। वह यू है- जानना नान का कार्य है। ज्ञान 
शानावरण' के पुदूगलो का विलय होने पर प्रकाशमान होता दै। सद्दी 
विश्वास होना श्रद्धा है। वह दर्शन को मोहने वाले पुदूगलो के अलग होने 
पर प्रगठ होती है घुरी वृत्ति को छोड़ना, अच्छा आचरण करना--यहद चारिच्न 
को मोहने वाले पुदगलों के दूर होने पर सम्मव होता दै। 

शान के आवारक पुदृंगलो के हद जाने पर भी दर्शन-मोह के पुदुगल 
श्रात्मा पर छाए. हुए, हों तो वस्ठु जान ली जाती है, पर विश्वास नहीं होता | 
दर्शन को मोहने वाले पुदूगल बिखर जाए, तव उस पर श्रद्धा वन जाती है| 
पर चारित्र को मोहने वाले पुदुगलों के होते हुए. उसका स्वीकार (या आचरण) 
नहीं होता | इस दृष्टि से इनका क्रम यह बनता है--( १ ) ज्ञान, (२ ) श्रद्धा 
(३) चारित्र| ज्ञान भ्रद्धा के विना भी हो सकता है पर श्रद्धा उसके बिना 
नहों होती | श्रद्धा चारित्र के विना भी हो सकती दै, पर चारित्र उसके विना 
नहीं होता। अतः चाणी और कर्म का हध ( कथनी ओर करनी का अन्तर ) 
जो होता है, वह निष्कारण नहीं है | ज्यों साधना आगे वढ़ती है, चारित्र का 
भाव प्रगट होता है, थों हैध की खाई पठती जाती है पर वह छंतस्थ-व्शा 
( प्रमत्त-दशा ) में पूरी नही पठती । 
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छद्मस्थ की मनोदशा का विश्लेषण करते हुए भगवान्‌ ने कहा-- 
“छुद्मस्थ सात कारणों से पहचाना जाता है--(१) वह ग्राणातिपात करता 
है (२) मूपावादी होता है (३) अदत लेता है (४) शब्द, स्पश, रस, रूप और 
गंध का आस्वाद लेता दै (५) पूजा, सत्कार की वृद्धि चाहता है (६) पापकारी 
कार्य को पापकारी कहता हुआ भी उसका आचरण करता है (७) जैसा 
कहता है, वैसा नहीं करता १० | 

यह प्रमाद युक्त व्यक्ति की मनः स्थिति का प्ररूपण है| मोह प्रवल होता 

हैं, तव कथनी करनी की एकता नहीं आती | उसके बिना ज्ञान और क्रिया 
का सामझस्य नहीं होता। इनके असामजञ्ञस्य में पूजा-प्रतिष्ठा की भूख 
होती है | जहाँ यह होती है, वहाँ विषय का आकर्षण होता है। विषय की 
पूर्ति के लिए चोरी होती है। चोरी भूठ लाती है और भूठ से प्राणातिपात 
आता है | साधना की कमी या मोह की प्रवलता में ये विकार एक ही श्ट खला 
से जुडे रहते हैं। अग्रमत्त या वीतराग में ये सातों विकार नहीं होते। 
देश विरति 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम | सत्य ( धर्म ) की श्रुति दुर्लभ है। वहुत सारे 
लोग मिथ्यावादियों के संग में ही लीन रहते हैं| उन्हें स-शभ्रुत्ति का अवसर 
नहीं मिलता | श्रद्धा सत्य-श्रुति से भी छुलंभ है। बहुत सारे व्यक्ति सत्यांश 
सुनते हुए. भी ( जानते हुए भी ) उस पर भरद्धा नही करते। वे मिथ्यावाद में 
ही रचे-पचे रहते हैं| काय-स्पर्श ( सत्य का आचरण ) भ्रद्धा से भी इुलंभ 
है। सत्य की जानकारी और श्रद्धा के उपरान्त भी काम-भोग की मूर्छा छूटे 
बिना सत्य का आचरण नहीं होता | तीज्रतम-कपाय ( अनन्तानुवन्धी क्रोध, 
मान, माया, लोभ ) के विलय से सम्यक्‌ दर्शन (सत्य श्रद्धा ) की योग्यता 
आजाती है। किन्तु तीववतर कपाय ( अप्रत्याख्यान क्रोधादि चह॒ष्क ) के रहते 
हुए चारिच्रिक योग्यता नहीं श्राती | इसीलिए श्रद्धा से चारित्र का स्थान 
आगे है। चरित्रवान्‌ श्रद्धा सम्पन्न अवश्य होता है किन्तु श्रद्धावान्‌ चरित्र- 
सम्पन्न होता भी है और नहीं भी | यही इस भूमिका-मेद का आधार है | 
पांचवी भूमिका चारित्र की है। इसमें चरित्रांश का उठय होता है। कर्म- 
निरोध या संवर का यही प्रवेश-द्वार है 
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चारिज्रिक योग्यता एक रूप नहीं होती | उसमें असीम तारतम्य होता है। 
विस्तार-दृष्टि से चारित्र-विकास के अनन्त स्थान हैं| रुक्षेप में उसके वर्गीकृत 
स्थान दो ह--(१) देश (अपूर्ण )-चारित्र (२) सर्व (पूर्ण ) चारित्र। 
पॉचवी भूमिका देश-चारित्र ( अ्पूर्ण-विरति ) की है। यह ग्रहस्थ का साधना- 
क्षेत्र है। 

जैनागम ग़हस्थ के लिए, बारह ब्रतों का विधान करते हैं। अहिंसा, 
सत्य, अचौर्य, स्वदार-सनन्‍्तोष और इच्छा-परिमाण--ये पाँच अपुव्रत हैं। 
दिगू-विरति, भोगोपमोग-विरति और अनर्थ दण्ड-विरति--ये तीन गुणन्रत हैं| 
सामायिक, देशावकाशिक, पौपधोपवास और अतिथि-सविभाग--ये चार 


शिक्षात्रत हैं । 
बहुत लोग दूसरों फे अधिकार या स्वत्व को छीनने के लिए, अपनी भोग- 


सामग्री को समृद्ध करने के लिए एक प्रदेश से दूमरे प्रदेश मे जाया करते हैं। 
इसके साथ शोपण या श्रसयम की कड़ी जुडी हुई है। असयम को खुला रखकर 
चलने वाला स्वस्थ अगुत्रती नही हो सकता | दिग-्त में सा्वभीम ( आर्थिक 
राजनीतिक या और और सभी प्रकार के ) अनाक्रमण की भावना है। भोग- 
उपभोग की खुलावट ओर प्रमाद जन्य भूलों से बचने के लिए सातवा और 
आठवा जत किया गया है। 

ये तीनों ब्रत अगुप्ततों के पोंपक है, इसलिए इन्हे गुण तब्रत कहा गया है। 

धर्म समतामय है | राग-द्वेप विपमता है| समता का अर्थ है--राग 
द्वेप का अमाव | विपमता है राग-हप का भाव | सम भाव की आराधना के 
लिए सामायिक त्रत है। एक मुहूत्त तक सावद प्रवृत्ति का त्याग करना सामा- 
यिक जब्त है। 

सम भाव की प्राप्ति का साधन जागरूकता है! जो व्यक्ति पल-पल 
जागरूक रहता है, वही सम भाव की ओर अग्रसर हो सकता है | पहले आठ बतों 
की सामान्य मर्यादा के अतिरिक्त थोड़े समय के लिए. विशेष मर्यादा करना, 
अहिंसा आदि की विशेष साधना करना देशावकाशिक त्रत है| 

पौषधोपवास-ब्रत साधु-जीवन का पूर्वाभ्यास है। उपवासपूर्वक सावब् 
प्रवृत्ति को त्याग समभाव की उपासना करना पौपधोपवास मत है | 
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महामती मुनि को अपने लिए बने हुए. आहार का सविभाग देना अतिथि- 
संविभाग-त्रत है । 
चारो ब्रत अभ्यासात्मक या वार-बार करने योग्य हैं। इसलिए, इन्हेँ 
शिक्षा त्षत कहा गया | 
ये बारह ब्त हैँ | इनके अधिकारी को देशत्रती श्रावक कहा जाता है। 
छठी भूमिका से लेकर अगली सारी भूमिकाएँ मुनि-जीवन की हैं। 
सर्व-विरति 
यह छठी भूमिका है। इसका अधिकारी महात्रती होता हैं। महात्रत 
पाँच हँ--अश्रहिंसा, सत्य, अचौये, ब्रहझ्मनचये और अपरिग्रह | राध्रि-भोजन- 
बिरति छठा बत है | आचाये हरिमद्र के अनुसार भगवान्‌ ऋषपभ देव और 
भगवान्‌ महावीर के समय में राजि-मोजन को मूल शुण माना जाता था। 
इसलिए, इसे महात्रत के साथ त्रत रूप में रखा गया है। शेष बाईस तीथथकरों 
के समय यह उत्तर-गुण के रूप में रहता आया है | इसलिए. इसे अलग ब्रत 
का रूप नहीं मिलता *< ] 
जैन परिमाषा के अनुसार ब्रत या महात्रत मूल गुणों को कहा जाता है | 
उनके पोषक गुण उत्तर गुण कहलाते हैं| उन्हें ब्रत की संज्ञा नहीं दी जाती। 
मूलगुण की मान्यता में परिवर्तन होता रहा हैँ-धर्म का निरूपण विभिन्‍न 
रूपों में मिलता है | 
व्रत-विकास 
अहिंसा शाश्वत धर्म है--यह एक बतात्मक धर्म का निरूपण है १९ |! 
सत्य और श्रहिंसा यह दो धर्मों का निरूपण है *९ |? 
अहिंसा, सत्य और वहिर्धादान--यह तीन यामों का निरूपण है |? 
“अहिंसा सत्य, अचौय, और वहिर्धादान-यह चतुर्याम-धर्म का निरूपण है |! 
अहिंसा, सत्य, अचौय, अ्क्मचयं और अपरिग्रह!--यह पंच महात्रतों का 
'निरूपण है| 
जैन सूत्रों के अनुसार वाईस तीथकरों के समय में चतुर्याम-धर्म 
रहा और पहले और चौबीसवें तीथैकरों के समय में पंचयाम धर्म ** | तीन 
याम का निरूपण आचारांग में मिलता है ** ) किन्तु उसकी परम्परा बेंव 
रहो, इतको कोई जानकारी नहो मिच्वतों | यही वात दो ओर एक महात्त के 
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लिए है| अहिंसा ही धर्म है। शेप महात्रत उसकी मुरक्षा छे लिए. हैं। यह 
विचार छत्तरवर्ती सस्कृत साहित्य में बहुत दृढता से निरूपित हुआ है | 

धर्म का मौलिक रूप सामायिक्‍--चारित्र या समता का आचरण है। 
अहिंसा, सत्य आदि उसी की साधना के प्रकार हैँ | समता का अखड रुप एक 
अहिंसा महात्रत मे भी समा जाता है और भेद-दृष्टि से चलें तो उसके पाँच 
ओर अधिक भेद किये जा सकते हैं। 
अप्रमाद 


यह सातवीं भूमिका है | छठी भूमिका का अधिकारी प्रमत्त होता है-- 

उसके प्रमाद की सत्ता भी होती है और वह कहीं-कही हिंसा भी कर लेता है | 
सातत्रीं का अधिकारी प्रमादी नही होता, सावदय प्रवृत्ति नही करता | इसलिए, 
अप्रत्त-सयती को अनारम्भ--अर्िंसक ओर प्रमत्त-सयती को झुभन्‍योग की 
अपेत्ता अनारम्म और अशुम योग की अपेक्षा आत्मारम्म ( आत्म-हिंसक ) 
परारम्भ ( पर-हिंसक ) और उमयारम्म ( उभय-हिंसक ) कहा है | 
श्रेणी-आरोह और अकपाय या वोतराग-माव 

आठवीं भूमिका का आरम्म अपूर्च-करण से होता है। पहले कभी न 
आया हो, बेसा विशुद्ध भाव आता है, आत्मा 'गुण-श्रेणी' का आरोह करने 
लगता है। आरोह की श्रेणिया दो हैं--उपशम और क्षुपक| मोह को 
उपशान्त कर आगे बटने वाला ग्यारहवीं भूमिका में पहुंच मोह को सर्वंधा 
उपशान्त कर वीतराग वन जाता है ] उपशम स्वल्यकालीन होता है, इसलिए 
मोह के उभरने पर बह वापस नीचे की भूमिकाओं मे आ जाता है। मोह को 
खपाकर आगे बढ़ने वाला बारहवी भूमिका में पहुँच वीतराग बन जाता है। 
क्ञीण मोह का अचरोह नही होता । 
कैवली ण॒सर्वज्ञ 

तेरहवीं भूमिका सर्व ज्ञान ओर सर्व-दर्शन की है| भगवान्‌ ने कहा--कर्म 
का मूल मोह है | सेनानी के भाग जाने पर सेना भाग जाती है, वैसे ही मोह 
के नष्ठ होने पर शेप कर्म नष्ट हो जाते हैँ | मोह के नष्ट होते ही ज्ञान और 
दर्शन के आवरण तथा अन्तरावय--ये तीनो कर्म-वन्धन दूट जाते हैं। आत्मा 
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निरावरण और निरन्तराय बन जाता है| निरावरण आत्मा को ही सर्वेज्ञ 
ओर सर्वेदर्शी कहा जाता है | 
अयोग-दशा और सोक्ष 

केवली के भवोपग्राही कर्म शेष रहते हैं। उन्हों के द्वारा शेप जीवन का 
धारण होता है। जीवन के अन्तिम क्षणों में मन, वाणी और शरीर की 
प्रवृत्तियों का निरोध होता है। यह निरोध दशा ही अन्तिम भूमिका है| इस 
काल में वे शेष कर्म टूट जाते हैं । आत्मा मुक्त हो जाता है--आचार स्वभाव 
में परिणत हो जाता है। साधन स्वय साध्य वन जाता है। ज्ञान की परिणति 
आचार और आचार की परिणसि मोक्ष है और मोक्ष ही आत्मा का 
स्वभाव है। 
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श्रमण-संस्कृति और श्रामण्य 


जागरण 

जो असंयम है, वही असत्य है और जो असत्य है, वही असंयम है। जो 
सयम है, वही सत्य है ओर जो सत्य है, वही संयम है "'! जो सयम की 
उपासना करता है, वह स्वयं शिव और सुन्दर बन जाता है--विजातीय तत्त्व 
को खपा स्वस्थ या आत्मस्थ बन जाता है* | 

चार प्रकार के पुरुष होते हैं :-- 

(१ ) कोई व्यक्ति द्रव्य-नीद से जागता है, माव-नौंद से सोता है, वह 
असयंभी है। 

(३२ ) कोई व्यक्ति द्रव्य-नींद से भी सोता है और भाव-नींद से भी सोता 
है, वह प्रमादी और असयमी दोनों है | 

(३ ) कोई व्यक्ति द्रव्य-नींद से सोता है किन्तु माव-नीद से दूर हे, वह 
सयमी है। 

(४ ) कोई व्यक्ति द्वव्य और भाव नोंद-दोनों से दूर है, वह अत्ति 
जागरूक सयमी है। 

देहिक नींद वास्तव में नींद नहीं है, यह द्वव्य-नीद है| वास्तविक नींद 
श्रद्धा, शान और चारित्र की शत्त्यता है। 

जो अमुनि (असंयमी) हैं, वे सदा सोये हुए. हैं| जो मुनि (सयमी) हैं, वे 
सदा जागते है? | यह सतव-शयन और सतत-जागरण की भाषा अलौकिक है |- 
असंयम नींद है और संयम जागरण | असंयमी अपनी हिंसा करता है, दूसरों 
का वध करता है, इसलिए वह सोया हुआ है | सयमी किसी की भी हिंसा 
नहों करता, इसलिए, वह अप्रमत्त है--सदा जागरूक है। 
आत्मा से परमात्मा 

जो व्यक्ति दिन में, परिपद्‌ में, जाएत-दशा में या दूतरों के सकोचवश 
पाप से बचते हैं, वे वहिहंष्टि हैं--अन्‌-अध्यात्मिक हैं। उनमें अभी अध्यात्म- 
चेतना का जागरण नही हुआ है। 

जो व्यक्ति दिन और रात, विजन और परिपद्‌, सुसि और जागरण में अपने 
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आत्म-पतन के भय से, किसी वाहरी संकोच या मय से नहीं, परम-आत्मा 
के सान्निध्य में रहते हँ---वे आध्यात्मिक हैं। 

उन्ही में परम-आत्मा से सम्बन्ध वनाये रखने के सामथ्थें का विकास 
होता हैं | इसके चरम शिखर पर पहुँच, वे स्वयं परम-आत्मा वन जाते हैं | 
साधना के सूत्र (अप्रमाद) 

आयों | आओ । भगवान्‌ ने गोतम आदि भ्रमणों को आमंत्रित किया | 

भगवान्‌ ने पूछा--आयुष्यमन्‌ श्रमणों | जीव किससे डरते हैं १ 

गीतम आदि श्रमण निकट आये, बन्दना की, नमस्कार किया, पघिनम्र 
भाव से लोले--भगवन्‌ | हम नही जानते, इस प्रश्न का क्‍या तात्पय हैं? 
देवानुग्रिय को क॒_्ट न हो तो भगवान्‌ कहे। हम भगवान्‌ के पास से यह 


जानने को उत्सुक हैं | 
भगवान्‌ वोले--आयों | जीव दुःख से डरते हैं| 


गौतम ने पूछा--भगवन्‌ | दुःख का कर्त्ता कौन है और उसका कारण 
क्या है? 

भगवान--गोतम । दुःख का कर्त्ता जीव और उसका कारण प्रमाद है* | 

गौतम--भगवन्‌ | दुःख का अन्त-कर्ता कौन है और उसका कारण 
क्या है?! 

भगवान--गौतम | छुःख का अन्त-कर्त्ता जीव और उसका कारण अप्रमाद 
हैं] 
उपशम 
मानसिक सन्तुलन के बिना कष्ट सहन की क्षमता नहीं आती | उसका उपाय 
उपशम है। व्याधियों की अपेक्षा मनुष्य को आधिया अधिक ख्ताती हैं। 
हीन-भावना और उत्कप-भावना की प्रतिक्रिया दैहिक कष्ठों से अधिक भयकर 
होती है, इसलिए, भगवान्‌ ने कहा--जो निर्मम और निरह कार हैं, निःसंग 
है, ऋद्धि, रस और सुख के गौरव से रहित है, सब जीवों 
के प्रति सम है, लाम-अलामभ सुख-दुःख, जीवन, मौत, निन्‍्दा, प्रशंसा, मान- 
अपमान में सम है, अकषाय, अदण्ड, निःशल्य और अमय है, हास्य, शो 
ओर पौद्गलिक सुख की आशा से मुक्त है, ऐहिक और पारलोकिक वन्धन से 
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मुक्त है, पूजा और प्रद्ार में सम है, आहार और अनशन में सम है, अप्रशस्त 
बृत्तियों का सवारक है, अध्यात्म-ध्यान और योग मे लीन है, प्रशस्त आत्मानु- 

] ०... ०] भावि: 
शासन में रत है, श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र और तप में निष्ठावान्‌ हँ--वही - 


तात्मा भ्रमण है। 
भगवान्‌ ने कहा--कोई भ्रमण कभी कलह में फेंस जाए, तो वह तत्काल 


सम्हल कर उसे शान्त कर दे | वह क्षमा याचना करले। सम्भव है, दूसरा 
भ्रमण वेसा करे या न करे, उले आदर दे या न दे, उठे या न, उठे, वन्दना करे, 
या न करे, साथ में खाये या न खाये, साथ में रहे या न रहे 
कलह को उपशान्त करे या न करे, किन्तु जो कलह का उपशमन करता है 
वह धर्म की आराधना करता है, जो उसे शात नहीं करता उसके धम की 

आराधना नहीं होती | इसलिए. आत्म-गवेपक भ्रमण को उसका उपशमन 
करना चाहिए । 

गौतम ने पूछा--भगवन्‌ ! उसे अकेले को ही ऐसा क्यो करना चाहिए? 

भगवान्‌ ने कह्ा-- गौतम | भ्रामए्य उपशम-प्रधान है| जो उपशम करेगा, 
वही धमण, साधक या महान्‌ है। 

उपशमन विजय का मार्ग है। जो उपशम-प्रधान होता है, वही मध्यस्थ- 
मा ओर तटस्थ-नीति को वरत सकता है। 
साम्य-योग 

जाति और रग का गये कौन कर सकता है ? यह जीव अनेक वार ऊंची 
और अनेक वार नीची जाति में जन्म ले चुका है। 

यह जीव अनेक वार गोरा और अनेक वार काला वन चुका है | 
जाति और रग, ये बाहरी आवरण हूँ | ये जीव को हीन और उच्च नहीं बनाते | 

वाहरी आवरणों को देख जो हुए व रुष्ट होते हैं, वे मूढ हैं | 

प्रत्येक व्यक्ति में स्वासिमान की वृत्ति होती है। इसलिए किसी के प्रति 
भी तिरस्कार, घृणा और निम्नता का व्यवहार करना हिंसा है, व्यामोह है | 
तितिक्षा 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम | अहिंसा का आधार तितिज्ञा है? | जो क्टों 
से धवड़ाता है, वह अ्िंसक नहीं हो सकता | 
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इस शरीर को खपा* | साध्य ( आत्म-हित ) खपने से सधता है | 

इस शरीर को तपा** | साध्य तपने से ही सघता है* * | 
अमय 

लोक-विजय का मार्ग अभय है। कोई भी व्यक्ति सर्वदा शस्त्र-प्रयोग 
नहीं करता, किन्तु शस्त्रीकरण से दूर नही होता, उससे सब डरते हैं**। 

अग्ुबम की प्रयोग-भूमि केवल जापान है| उसकी भय-व्यासि सभी राष्ट्रों 
में है। 

जो स्वय अभय होता है, वह दूसरों को अभय दे सकता है। स्वयं भीत 
दूसरों को अभीत नहीं कर सकता | 
आत्मानुशासन 


ससार में जो भी दुःख है, वह शस्त्र से जन्मा हुआ दै*२ | संसार में जो 
भी दुःख है, वह संग और भोग से जन्मा हुआ है** | नश्वर सुख के लिए 
प्रयुक्त क्र शस्त्र को जो जानता है, वही अशस्थ॒ का मूल्य जानता है, वही 
नश्वर सुख के लिए प्रयुक्त ऋर शस्त्र को जान सकता है*५। 

भगवान्‌ ने कहा-गौतम | तू आत्मानुशासन में आ | अपने आपको 
जीत | यही दुःख-मुक्ति का मार्ग है* * | कामो, इच्छाओं और वासनाश्रों को 
जीत | यही दुःख-मुक्ति का मार्ग है** | 

लोक का सिद्धान्त देख--कोई जीव दुःख नहीं चाहता। वू मेद में अमेद 
देख, सब जीवों में समता देख | शस्त्र-प्रयोग मत कर | दुः्ख-मुक्ति का मार्ग 
यही है१< | 

कषाय-विजय, काम विजय या इन्द्रिय-चिजय, मनोविजय, शस्त्र-बिजय 
और साम्ब-दर्शन--ये दुःख मुक्ति के उपाय हैं। जो साम्यदर्शी होता है, वह 
शस्त्र का प्रयोग नही करता। शण्त्र-विजेता का मन स्थिर हो जाता है| 
स्थिर-चित्त व्यक्ति को इन्द्रियां नहीं सताती | इन्द्रिय-विजेता के कपाय 
( क्रोध, मान, माया, लोभ ) स्वयं स्फूर्त नही होते । 
संवर और निजंरशा 

यह जीव मिथ्यात्त, अबिरति, श्रमाद, कषाय और योग ( मन, वाषी 
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और शरीर की प्रवृत्ति) इन पांच आल्षवों के द्वारा विजातीय-तत्त्व का 
आकर्षण करता है | यह जीव अपने हाथों ही अपने वन्धन का जाल बुनता है। 
जब तक आल्ब का सवरण नही होता, तव तक विजातीय तत्त्व का प्रवेश-हार 
खुला ही रहता है| 

भगवान्‌ ने दो प्रकार का धर्म कहा है--सवर और तपस्या--निजेरा | 
संबर के द्वारा नये विजातीय द्रव्य के सग्रह का निरोध होता है ओर तपस्या के 
द्वारा पूर्व -संचित-सम्रह का विलय होता है। जो व्यक्ति विजातीय द्रव्य का 
नये मिरे से सग्रह नही करता ओर पुराने सग्रह को नष्ट कर डालता है, वह 
उससे मुक्त हो जाता है** | 
साधना का सान-दण्ड 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम | साधना के क्षेत्र में व्यक्ति के अपकर्ष-उत्कर्प 
या अवरोह-आरोह का मान-दण्ड संवर ( विजातीय तत्व का निरोध ) है। 

संयम और आत्म-स्वस्प की पूर्ण अभिव्यक्ति का चरम बिन्दु एक है| 
पूर्ण सयम यानी असंवम का पूर्ण अन्त, असयम का पूर्ण अन्त यानो आत्मा 
का पूर्ण विकास | 

जो व्यक्ति भोम-तृप्णा का अन्तकर है, वही इस अनादि दुःख का 
अन्तकर है? * | 

दुःख के आवत्त मे दुःखी ही फसता है, अदुःखी नहीं ११ । 

उस्तरा और चक्र अन्त-भाग से चलते हैं। जो अन्त भाग से चल्लते हैं, 
वे ही साध्य को पा सकते हं। 3 

विपय, कपाय ओर तृपष्णा की अ्रन्तरेखा के उस पार जिनका पहला चरण 
टिकता है, वे ही अन्तकर--समुक्त बनते हूँ? | 
महाव्रत और अपुव्रत 

“अहिंता ही धर्म है, यह कहना न तो अत्युक्ति है और न अथंवाद | 
आचायों ने बताया है कि “सत्य आदि जितने बत हैं, वे सब अहिंसा की 
सुरक्षा के लिए हैँ १३ |” काव्य की भाषा में “अहिंसा धान है, सत्य आदि 
उसकी रक्षा कग्ने वाली बाड़े हं१*।” “अहिंसा जल है, सत्य आदि उसकी रक्षा 
के लिए सेतु हैं?५ |” सार यही है कि दूसरे सभी त्रत अहिंसा के ही पहलू हैं. 
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अहिंसा का यह व्यापक रूप है| इसकी परिभाषा है नो संवर और 
सत्प्रबृत्ति है वह अहिंसा है| 

अहिंसा का दूसरा रूप है -प्राणातिपात-पिरति | 

भगवान्‌ ने कहा जीवमात्र को मत मारो, मत सत्ताओ, आधि-व्याघि मत 
पैदा करो, कष्ट मत दो, अधीन मत वनाओ, दास मत बनाओ यही घुव-धर्म 
है, यही शाश्वत सत्य है। इसकी परिभाषा है--मनसा, बाचा, कर्मणा और 
करत, कारित अनुमति से आक्रोश, वन्‍्ध और वध का हद्याग | दूसरे महात्नतों 
की रचना का मूल यही परिभाषा है। इसमें मझूषावाद, चौय, मैथुन और 
परिग्रह का समावेश नहीं होता। अहिंसा सत्य और ब्रह्मचर्य जितने व्यापक 
शब्द हैं, उतने व्यापक प्राणातिपात-विरति, मुषाबाद-विरति और मैथुन- 
विरति नहीं है 

प्राणातिपात-विरति भी अहिंसा है| स्वरूप की दृष्टि से अहिंसा एक है। 
हिंसा भी एक है। कारण की दृष्टि से हिंसा के दो प्रकार बनते 
हैं-.( १) अर्थ हिंसा---आवश्यकतावश की जाने वाली हिंसा और (२) अनर्थ 
हिंसा--अन्‌-आवश्यक हिंसा | मुनि सर्वे हिंसा का सर्वथा प्रत्याख्यान करता 
है | वह अहिंसा महात्रत को इन शब्दों में स्वीकार करता है--“मंत्ते | मैं 
उपस्थित हुआ हूँ पहले महात्रत प्राणात्तिपात से बिरत होने के लिए,। मंते | 
मैं सब प्रकार के प्राणातिपात का प्रत्याख्यान करता हूँ। सूकछ्म और वादर, 
चूस और स्थावर जीवों का अतिपात मनसा, बाचा, कमणा, में स्वयं न 
करू गा--दूसरों से न कराऊँगा और न करने वाले का अनुमोदन करूँगा। 
मैं यावजीवन के लिए, इस प्राणातिपात-विरति महाप्रत को स्वीकार करता 
हूं।! 

ग्रहस्थ अर्थ-हिंसा छोड़ने में क्षम नहीं होता, वह अनर्थ-हिंसा का त्याग 
और अर्थ-हिंसा का परिमाण करता है। इसलिए उसका अरहिंसा-ब्त स्थूल- 
प्राणातिपात-विरति कहलाता है | जेन आचायों ने शहस्थ के उत्तरदायित्ों 
और विवशताओं को जानते हुए कहा--“आरम्भी--हकृषि, व्यापार सम्बन्धी 
और विरोधी प्रत्याक्रमण कालीन हिंसा से न वच सको तो संकल्पी-आक्रमणात्मक 
“और अप्रायोजनिक हिंसा से अवश्य वचो |” इस मध्यम-मार्य पर अनेक लोग 
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चले | यह सबके लिए, आवश्यक मार्ग है। अविरति मनुष्य को मूढ बनाती 
है, यह केवल अवरति नहीं है| विरति केवल मनुष्य मात्र के लिए सरल नहीं 
होती, यह केवल विरति नहीं है | यह अविरति और विरति का योग है | 
इसमें न तो वस्तु-स्थिति का अपलाप है और न मनुष्य की दृत्तियों का पूर्ण 
अनियंत्रण | इसमें अपनी विवशता की स्वीकृति और स्ववशता की ओर गति 
दोनों हैं | 

निशचय-दृष्टि यह ह्रै--हिंसा से आत्मा का पतन होता है, इसलिए, वह 
अकरणीय है| 

व्यवहार-दृष्टि यह दै--सभी प्रागियो को अपनी-अपनी आयु प्रिय है। सुख 
अनुकूल है | दुःख प्रतिकूल है | वध सव को अप्रिय है | जीना सब को प्रियहै | 
सब जीव लम्बे जीवन की कामना करते हैं | सभी को जीवन प्रिय लगता है। 

यह सब समझ कर किसी जीव की हिंसा नहीं करनी चाहिए, । 

किप्ती जीव को न्ञास नहीं पहुँचाना चाहिए. * | 

किसी के प्रति बैर और विरोध भाव नहीं रखना चाहिए." | 

सब जीवों के प्रद्चि मैत्रीमाव रखना चाहिए.:*< | 

है पुछय | जिसे तू मारने की इच्छा करता है,** विचार कर वह तेरे 
जैसा ही सुख-दुःख का अनुभव करने वाला ग्राणी है; जिसपर हुकूमत 
करने की इच्छा करता है, विचार कर वह तेरे जैसा ही प्राणी है, जिसे दुःख 
देने का विचार करता है, विचार कर वह तेरे जैसा ही प्राणी है, जिसे अपने 
बश करने की इच्छा करता है, विचार कर वह तेरे जेसा ही प्राणी है; जिसके 
प्राण लेने की इच्छा करता है, विचार कर वह तेरे जैसा ही प्राणी है| 

सपावाद-विरति-दूसरा महात्रत है| इसका अर्थ है अ्रसत्य-्भापण से 
विरत होना | 

अदत्ादान विरति तीसरा महात्रत है इसक्रा अथ है विना दी हुई वस्तु 
लेने से विरत होना | मैथुन-विरति चौथा महाजत है--इसका अर्थ है मोग- 
विरति | पाँचवाँ महात्रत अपरिग्रह है| इसका अथ है परिग्रह का त्याग। 
मुनि मपावाद आदि का सघंथा प्रत्याख्यान करता है, इसलिए, स्वीकृति निम्न 
शब्दों में करता है। 
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भंते ! मैं उपस्थित हुआ ह्ूँ--दूसरे महात्रत में मृषावाद-विरति के लिए। 
भते | मैं सब प्रकार के मृषाचाद का प्रत्या्यान करता हूँ। क्रोष, लोम, भय 
ओर हास्यवश--मनसा, वाचा, कर्मंणा मैं स्वयं झुपा न वोलूगा, न दूसरों से 
बुलवाऊँगा और न बोलने वाले का अनुमोदन करूँगा | जीवन पयन्त में 
मृषावाद से विरत होता हूँ | 


््् 


मंते | मैं उपस्थित हुआ हँ---तीसरे महात्रत में अदत्तादान-विरति फे 
लिए | भंते | मैं सब प्रकार के अदत्तादान का त्याग करता हूँ | गाँव, नगर 
या अरण्य में अल्प या बहुत, अग़ु या स्थूल, सचित्त या अचित्त अदत्तादान 
मनसा, वाचा, कर्मणा मै स्वयं न लूं गा न दूसरों से लिवा्ँगा और न लेने वाले 
का अनुमोदन कर्ूलूँगा | जीवन पर्यन्त मैं अदत्तादान से विरत होता हूँ । 

भंते | में उपस्थित हुआ हूँ---चौथे महाज्रत में मैथुन-बिरति के लिए.। 

भते | मैं सब प्रकार के मैथुन का प्रत्याख्यान करता हूँ। दिव्य, मनुष्य 
ओर तिय॑शझ्ल मैथुन का मनसा, वाचा, कर्मणा मैं स्वय न सेवन कर्लूँगा न दूसरो 
से सेवन करवा्ेंगा न सेवन करने वाले का अनुमोदन करूँगा | जीवन पर्य॑न्त 
मैं मैथुन से विरत होता हूँ। 

भते | मैं उपस्थित हुआ हूँ पॉचवे महात्रत परिणग्नह-विरति के लिए,। 
भते | मैं सब प्रकार के परिग्रह का प्रत्याड्यान करता हूँ। गांव, नगर या 
अरण्य में अल्प या वहुत, अणु या स्थूल, सचित्त या अचित्त, परिग्रह मनता, 
वाचा, कर्मण मैं स्वयं न ग्रहण करूँगा न दूसरों से ग्रहण करवाक्ेंगा न ग्रहण 
करने वाले का अनुमोदन कलूँगा। जीवन पर्यन्त मैं परिप्रह से विरत होता हूँ। 

भंते | मैं उपस्थित हुआ हूँ. छठे त्रत रात्रि-भोजन-विरति के लिए। 
भंते | मैं सब प्रकार के असन; पान, खाद्य और स्वाद्य को रात्रि में खाने का 
प्रत्याख्यान करता हूँ | मनसा, वाचा कर्मणा में स्वय रात के समय न खाऊेँगा, 
न दूसरों को खिलाऊँगा, न खाने वाले का अनुमोदन करूँगा | जीवन पर्यन्त 
मैं राजि-भोजन से विरत होता हूँ | 

गहस्थ के सपावाद आदि की स्थूल-विरति होती है, इसलिए वे अगुन्रत 

तैते हूँ। स्थुल-स्पावाद-विरति, स्थूल अदत्तादान-विरति, स्वदार-सन्तोष और 
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इच्छा परिमाण--ये उनके नाम हैं। महात्रतो की स्थिरता के लिए २४ भाव- 
नाए' हैं | प्रत्येक महाजत की पाँच-पॉच भावनाएं हैं?" | 

इनफे द्वारा मन को भावित कर ही महात्रतो की सम्यक्‌ आराधना की 
जा सकती है। 

पाँच महाब्तो में मैथुन देह से अधिक सम्बन्धित है] इसलिए, मैथुन- 
विरति की साधना के लिए विशिष्ट-नियमों की रचना की गई है। 
ब्रह्मतर्य का साधना-सार्ग 

ब्रह्मचर्य भगवान्‌ है? * | 

ब्रह्मचर्य सब तपस्याओं में प्रधान है २*| जिसने ब्रह्मचर्य की आराधना 
कर ली उसने सव त्रतों को आराध लिया ??| जो ऋन्नप्नचर्य से दूर हैँ--वे 
आदि मोक्ष हैं| मुमुक्तु सक्ति के अग्रगामी हैँ १९| ब्रह्मचर्य के भग्न होने पर 
सारे ब्रत टूठ जाते हैं १५ 

अह्मचर्य जितना श्रेष्ठ है, उतना ही दुष्कर है १५) इस आसक्ति को तरने 
वाला महासागर को तर जाता है २०] 

कहीं पहले दण्ड, पीछे भोग है, और कहो पहले भोग, पीछे दण्ड है--ये 
भोग संगकारक है २<| इन्द्रिय के विषय विकार के हेतु हैं किन्तु वे राग-द्वेष 
को उत्पन्न या नष्ट नही करते। जो रक्त ओर दिप्ट होता है, वह उनका 
सयोग पा विकारी बन जाता है २*| ब्रह्मचयं की सुरक्षा के लिए, विकार के 
हेतु वर्जनीय हैं| ब्रह्मचारी की चर्या यूँ होनी चाहिए :-- 

(१) एकान्त वास--विकार-वर्धक सामआी से दूर रहना | 

( २) कथा-सयम--कामोत्तेजक वार्तालाप से दूर रहना | 

(३ ) परिचय-सयम--कामोत्तेजक सम्पर्कों से बचना | 

(४ ) दृष्टि-सयम--हंप्टि के विकार से बचना | 

(५ ) भ्रुति-संयम--कर्ण-विकार पैदा करनेवाले शब्दो से वचना | 

(६ ) स्पृति-सयम--प्हले भोगे हुए मोगो की याद न करना | 

(७ ) रस-संयम--पुष्ट-हेतु के बिना सरस पदार्थ न खाना | 

(८) अति-भोजन-सयम ( मिताहार )--मात्रा और संख्या में कम 

खाना, वार-वार न खाना, जीवन-निर्बाह मात्र खाना। 
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( ६ ) विभूपा-संवम--श्य्ड्वार न करना | 

(१०) विपय-संबम--मनोज्न शब्दादि इन्द्रिय विपयों तथा मानसिक 
संकल्पों से बचना" | 

(११) मेद-चिन्चन--विकार हेतुक प्राणी या चच्तु से अपने को पृथक 
मानना | 

(१२) शीत और ताप सइना--ठंडक में खुले वदन रहना, गर्मी में सूर्य का 
आपतठप लेना | 

(१४) सौछुमार्य-ल्याग | 

(१४) राग-द्वेप के विलय का संकल्प करना** | 

(१५) शुरु और स्थविर से मार्ग-बशंन लेना | 

१६) अज्नानी वा आतक्त का संग्र-त्वाग करना | 

(१७) स्वाघ्याय में लीन रहना | 

(१८) ध्यान में लीन रहना | 

(१६) च॒त्नार्थ का चिन्चन करना | 

(२०) चैवे रखना, मानसिक चंचलता होने पर निराश न होना*? | 

(२१) शुद्धाहर--निर्गेपष और माठक वस्तु-वर्जित आहार | 

(२२) कुशल साथी का सम्पक ४३ | 

(२३) विकार-पूर्ण-सामग्री का अदर्शन, अप्रार्थन, अचिन्चन, अकीतन** | 

(२४) काव-क्लेश--आखसन करना, साज-सज्जा न करना | 

(२५) आमानुग्राम-विहार---एक जगह अधिक न रहना | 

(२६) रूखा भोजन--रूखा आहार करना | 

(२७) अनशन--वावज्जीवन आहार का परित्वाग कर देना | 

(२८) विपय की नश्वरता का चिन्तन करना** | 

(२६) इन्द्रिय का वहिमंखी व्यापार न करना" | 

(३०) मविष्य-दर्शन--भविष्व में होनेवाले विपरिणाम को देखना*< ] 

(३१) भोग में रोग का संकल्प करना** | 

(३२) अप्रमाद--8ठा जागरूक रहना--जो व्यक्ति विकार-देदुक सामग्री 
को उच्च मान उसका सेवन करने लगता है, उसे पहले ब्क्षचयं में 
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शंका उत्पन्न होती है फिर क्रमशः आकाक्षा ( कामना ) 
विचिकित्सा ( फल के प्रति सन्देह ), द्विविधा, उन्‍्माद और 
ब्रह्मचर्य-नाश हो जाता है+* | 

इस लिए ब्रक्नचारी को पल-पल सावधान रहना चाहिए। वायु जैसे अभि- 
ज्वाला को पार कर जाता दै-वैंसे ही जागरूक ब्रह्मचारी काम-्भोग की 
आसक्ति को पार कर जाता हैं“ * | 
साधना कै स्तर 

धर्म की आराधना का लक्ष्य है--मोक्ष-प्रासि। मोक्ष पूर्ण है | पूर्ण की प्रासि 
के लिए साधना की पूर्णता चाहिए। वह एक प्रयक्ष में ही प्राप्त नहों होती | 
ज्यों-ज्यों मोह का वन्‍्धन दृटता है; त्यों-त्यों उसका विकास होता है। मोहात्मक 
बन्धन की तरतमता के आधार पर साधना के अनेक स्तर निश्चित किये 
गए हैं। 

(१ ) छुलभ-बोधि---यह पहला स्तर है| इसमें न तो साधना का शान 
होता है और न अभ्यास ] केवल उसके प्रति एक अज्ञात अनुराग या आकर्षण 
होता है। सुलम वोधि व्यक्ति निकट भविष्य में साधना का मार्ग पा 
सकता है। 

( २ ) सम्यग्‌ €एि--यह दूसरा स्तर है। इसमें साधना का अभ्यास नहीं 
होता किन्त उसका शान सम्यग होता है | 

(३ ) अग्ुन्नती--यह तीसरा स्तर है| इसमें साधना का शान और 
स्पश दोनों होते हैं | अपुत्रती के लिए चार विश्राम-स्थल बताए गए, हैं :-- 

रूपक की भाषा में :-- 

क--एक भारवाहक बोक से दवा जा रहा था | उसे जहाँ पहुँचना था, 
वह स्थान वहाँ से बहुत दूर था | उसने कुछ दूर पहुँच अपनी गठड़ी वाए/ से 
दाहिने कन्धे पर रख ली | 

ख--थोड़ा आगे बढ़ा और देह-चिन्ता से निवृत्त होने के लिए. गठड़ी नीचे 
रख दी | 

ग--उसे उठा फिर आगे चला | मार्ग लम्बा था | वजन मी बहुत था | 
इसलिए उसे एक सार्वजनिक स्थान में विभाम लेने को रुकना पड़ा | 
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घ--चौथी वार उसने अधिक हिम्मत के साथ उस भार को छठाया और 
वह ठीक वहीं जा ठहरा, जहाँ उसे जाना था। 

गहस्थ के लिए--(क) पांच शीलत्रतों का और तीन शुणजतों का पालन 
एवं उपवास करना पहला विश्राम है (ख) समायिक तथा देशावकाशिक व्रत 
लेना दूसरा विश्राम है, (ग) अष्टमी, चतुर्दशी, अमावस्या और पूर्णिमा को 
प्रतिपूं पौषध करना तीसरा विश्राम है (घ) अन्तिम मारणांतिक-संल्ेखना 
करना चौथा विश्राम हे _ ५ 

(४) प्रतिमा-घर--यह चौथा स्तर है" * | प्रत्तिमा का अर्थ श्रमिग्रह या 
प्रतिज्ञा है। इसमें दर्शन और चारित्र दोनों की विशेष शुद्धि का प्रयक्ष किया 
जाता है | इनके नाम, कालमान और विधि इस प्रकार है :-- 


नाम कालमान 
(१) दर्शन-प्रतिमा एक मास 
(२) ब्रत-प्रतिमा है दो मास 
(३) सामायिक-प्रतिमा तीन मास 
(४) पौपषध-प्रतिमा चार मास 
(५) कायोत्सर्ग-प्रतिमा पाँच मास 
(६) ब्रह्मचय॑-प्रतिमा हा छुद्द मास 
(७) सचित्ताहार वर्जन-प्रतिमा सात मास 
(८) स्वयं आरम्भ वर्जन-प्रतिमा -. आठ मास' 
-- (६) प्रेष्यारम्म वर्जन-प्रतिमा नव मास 
(१०) उद्दिष्ठ भक्त वजन-प्रतिमा दस मास 
« (११) भ्मणभूत-प्रतिमा ग्यारह मास 
विधि 3-- 


पहली प्रतिमा में सवं-धर्म (पूर्ण-धर्म )--रुचि होना, सम्यक्त्व-विशुद्धि 
श्खना सम्यक्त्व के दोषों को वजना | 

दूसरी प्रतिमा में पाँच अगुत्र॒त और तीन गुणबत धारण करना तथा पौषध- 
, छपवास करना | या 

तीसरी प्रविमा म्रें साम्गयिक और देशावकाशिक अव- धारण कजा। 
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- चौथी प्रतिमा में अष्टमी, चतुर्दशी अमावस्या और पूर्णमासी को प्रतिपूर्श 
पौषध-त्रत का पालन करना। 

पाँचवीं प्रतिमा में (१) स्नान नहीं करना (२) रात्रि-भोजन नहीं करना 
(३) धोती की लाग नहीं देना (४) दिन में ब्रह्मचारी रहना (५) रात्रि में 
मैथुन का परिमाण करना | 

छठी प्रतिमा में सवंधा शील पालना | 

सातवीं प्रतिमा में सचित्त-आहार का परित्याग करना । 

आठवीं प्रतिमा में स्वयं आरम्भ-समारम्भ न करना | 

नौवी प्रतिमा में नौकर-चाकर आदि से आरम्म समारम्भ न कराना | 

दशवीं प्रतिमा में उद्धिष्ट भोजन का परित्याग करना, वालों का क्षुर से 
मुएडन करना अथवा शिखा धारण करना, घर सम्बन्धी प्रश्न करने पर मैं 
जानता हूँ या नहीं, इन दो वाक्‍्यों से ज्यादा नही बोलना | 

ग्यारहवीं प्रतिमा में ज्लुर से मुण्डन करना अथवा छुओअ्चन करना और 
साधु का आचार, भण्डोपकरण एवं वेश धारण करना | केवल शाति-वर्ग से 
दी उसका प्रेम-बन्धन नहीं दुटता, इसलिए भिक्षा के लिए केवल ज्ञातिजनों में 
ही जाना। 

(७) प्रमत्त मुनि--यह पाँचवा स्तर है। यह सामाजिक जीवन से एथक्‌ 
फेवल साधना का जीवन है। 

(६) अप्रमत्त-मुनि--यह छठा स्तर है। प्रमत्त-मुनि साधना में स्खलित 
भी हो जाता है किन्त॒ अप्रमत्त मुनि कभी स्खलित नहीं होता | अग्रमाद-दशा 
में वीतराग माव आता है, केवल-ज्ञान होता है | 

(७) अयोगी-यह सातवाँ स्तर है। इससे आत्मा मुक्त होता है| 

इस प्रकार साधना के विभिन्‍न स्तर हैं | इनके अधिकारियों की योग्यता 
भी विभिन्‍न होती है| योग्यता की कसौटी वेराग्य भावना या निर्मोह मनोदशा 
है। उसकी तसरतमता के अनुसार ही साधना का आलम्बन लिया जाता है | 
हिंसा हेय है--यह जानते हुए भी उसे सब नहीं छोड़ सकते। साधना 
के तीसरे स्तर में हिंसा का आंशिक त्याग होता है| हिंसा के निम्न प्रकार 


हैं :-- 
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हिंसा 
] 
स्थावर जीव प्सजीब 
संकल्पज आरम्मज 
| 
सापराघ निरफराध 





शाप लिप 

गहस्थ के लिए आरम्मज कृषि, वाणिज्य आदि भें होने वाली हिंसा से 
बचना कठिन होता है। 

ग्हस्थ पर कुहुम्ब, समाज और राज्य का दायित्व होता है, इसलिए 
सापराध या विरोधी हिंसा से बचना भी उसके लिए, कठिन होता है। 

गहस्थ को घर आदि को चलाने के लिए, बध, वन्ध आदि का सहारा 
लेना पड़ता है, इसलिए, सापेक्ष हिंसा से बचना भी उसके लिए. कठिन होता 
है। वह सामाजिक जीवन के मोह का भार बहन करते हुए, केवल सकत्प- 
पूवंक निरपराध चसजीवो की निरपेक्ष हिंसा से वचता है, यही उसका अह्िसा- 
अग्ुन्नत है। 

वैराग्य का उत्कर्ष होता है, वह प्रतिमा का पालन करता है। वैराग्य 
ओर बढ़ता है तव वह मुनि बनता है। 

भूमिका-मेद को समझ कर चलने पर न तो सामाजिक सतुल्नन विगद्धता है 
और न वैराग्य का क्रमिक आरोह भी लुत होता है। 
समिति ' 

जीवन-यात्रा के-निर्वाह के लिए. आवश्यक प्रवृत्तियां भी संयममय और 
संयमपूर्वक होनी चाहिए। वैसी प्रदृत्तियों को समिति कहा जाता है, दे पाँच 
हैं :--- + > 
(१) ईैयां--देखकर चलना ) 
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(२) भाषा--निरवद्य वचन वोलना ] 

(३) एपणा--निर्दोप और विधिपू्वक भिक्षा लेना। 

(४) आदान-निक्षेप--सावधानी पूर्वक वस्तु को लेना व रखनाणएं 

(५) परिष्ठापना--मल-मूत्र का विसजन विधिपू्वक करना। ताले 
की भाषा में इनका उद्दे श्य है--हिंसा के स्पर्श से वचना। 
मुत्ति हद 

असत्‌-प्रवृत्ति तथा यथासमय सत प्रवृत्ति का भी संवरण करना गुप्ति है 
वे तीन हैं :-- 

(१) मनो-गुसि--मन की स्थिरता--मानसिक प्रवृत्ति का सयमन | 

(२) बचन-गुस्ति--मौन | 

(३) काय-गुसि--कायोत्सर्ग, शरीर का स्थिरीकरण | 

मानसिक एकाग्रता फे लिए मौन और कायोत्सर्ग अत्यन्त आवश्यक हं। 
इसीलिए, आत्म-लीन होने से पहले यह सकल्‍्प किया जाता है--मैं 
कायोत्सगं, मौन और ध्यान के द्वारा आत्म-च्युत्सग करता हूँ--आत्मलीन 
होता हूँ५२ |? 
आहार 

आहार जीवन का साध्य तो नही है किन्तु उसकी उपेक्षा की जा सके, 
वैसा साधन भी नहीं है। यह मान्यता की जरूरत नहीं किन्तु जरूरत की 
माग है| 

शरीर-शास्त्र की दृष्टि से इस पर सोचा गया है पर इसके दूसरे पहलू 
बहुत कम छुए. गए, हैं | यह केवल शरीर पर ही प्रभाव नहीं डालता | उसका 
प्रमाव मन पर भी होता है। मन अपवित्र रहे तो शरीर की स्थूलता कुछ 
नहीं करती, केवल पाशविक शक्ति का प्रयोग कर सकती है| उससे सब 
घबड़ाते हैं | 

मन शान्त और पवित्र रहे, उत्तेजनाएँ कम हों--यह अनिवार्य श्रपेज्ञा है | 
इसके लिए आहार का विवेक होना वहुत जरूरी है। अपने स्वार्थ के लिए 
विलखते मूक प्राणियों की निर्मम हत्या करना चहुत ही क्र्र*कर्म है मासाहार 
इसका बहुत वड़ा-निमित्त है | 
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जैनाचायों ने आहार के समय, मात्रा और योग्य वस्तुओं के विषय में 
बहुत गहरा विचार किया है। रात्रि-भोजन का निषेध जेन-परम्परा से 
चला है| ऊनोदरी को तप का एक प्रकार माना गया। मिताशन पर बहुत 
भार दिया गया | मद्य, मांस, मादक पदार्थ और विक्ृति का वर्जन भी साधना 
के लिए आवश्यक माना गया। 
तपयोग 

भगवान्‌ ने कह्ा--गौतम ! विजातीय-तत्त्व से वियुक्त कर अपने आप में 
युक्त करने वाला योग मैंने बारह प्रकार का बतलाया है| उनमें (१) अनशन, 
(३ ) ऊनोदरी, (३ ) वृत्ति-सक्षेप, (४ ) रस-परित्याग, (४ ) काय-क्लेश, 
(६ ) प्रतिसलीनता--ये छह बहिरज्ञ योग हैं। 

(१ ) प्रायश्चित्त, (२) विनय (३ ) वैयादृत््य, (४) स्वाध्याय 
(५ ) ध्यान और ( ६ ) व्युत्सग--ये छह अन्तरंग योग हैं| 

गौतम ने पूछा--भगवन्‌ | अनशन क्‍या है? 

भगवान--गौतम १ आहार-त्याग का नाम अनशन है| वह (१) इत्वरिक 
( कुछ समय के लिए, ) भी होता है, तथा ( २ ) यावत्‌-कथित ( जीवन भर के 
लिए ) भी होता है। 

गौतम--मगवन्‌ | ऊनोदरी क्या है ? 

भगवान--गौतम । ऊनोदरी का अर्थ है कमी करना। 

( १ ) द्रव्य-ऊनोदरी--खान-पान और उपकरणों की कमी करना | 

(२ ) भाव-ऊनोदरी--क्रोष, मान, माया, लोभ और कलह की कमी 
करना | 

इसी प्रकार जीविका-निर्वाह के साधनों का संकोच करना दृत्ति- 
सक्षेप है, 

सरस आहार का त्याग रस परित्याग है | 

प्रतिसंलीनता का अर्थ है--बाहर से हट कर अनन्‍्तर्‌ में लीन होना | 

उसके चार प्रकार हँ-- 

(१ ) इन्द्रिय-प्रतिसलीनता | 

(२ ) कषाय-प्रतिसंलीनता--अनुदित क्रोध, मान, माया और लोभ का 
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निरोध, उदित क्रोध, मान माया और लोभ का विमूलीकरण ) 
(३ ) योग प्रतितलीनता--अकुशल मन, वाणी औ्रौर शरीर का निरोध, 
कुशल मन, वाणी और शरीर का प्रयोग | 
(४ ) विविक्त'शयन-आसन का सेवन५* | इसकी तुलना पतज्नलि के 
ध्रत्याहार'! से होती है। जैन-प्रक्रिया में प्राणायाम को विशेष 
महत्त्व नही दिया गया है। उसके अनुमार विजातीय-दव्य या 
वाह्ममाव का रेचन और अन्तर माव में स्थिर-भाव--कम्भक ही 
वास्तविक प्राणायपम है | 
भगवान्‌ ने कहा--गौतम । साधक को चाहिए कि वह इस देह को केवल 
पूर्व-सश्चित मल पखालने के लिए, धारण करे। पहले के पाप का यायशिचित्त 
करने के लिए ही इसे निवाहै। आसक्ति पूर्वक देह का लालन-पालन करना 
जीवन का लक्ष्य नहीं हैं। आसक्ति बन्धन लाती है। जीवन का लक्ष्य है-- 
वन्धन-मुक्ति| वह ऊध्वंगामी और सुदूर ६५ | 
भगवान्‌ ने कहा--गौतम ] सुख-सुविधा की चाह आसक्ति लाती है। 
आसक्ति से चेतन्य मृच्छित हो जाता है। मृ््छीा ध्ृष्टता लाती है | धरृष्ट व्यक्ति 
विजय का पथ नहीं पा सकता। इसलिए मेने वथाशक्ति काय-क्लेश का 
विधान किया है" * | 
गोतम ने पूछा भगवन्‌ | काय-क्लेश क्या है १ 
भगवान--गौतम । काय-क्लेश के अनेक प्रकार हैं| जैसे--स्थान-स्थिति 
स्थिर शान्त खड़ा रहना--कायोत्सर्ग | स्थान-स्थिर--शान्त बैठे रहना+- 
आसन | उत्कुदुक-आसन, पद्मासन, वीरासन, नियद्या, लकुट शयन, दएडायत-- 
ये आसन हैं। वार-वार इन्हे करना | 
आतापना--शीत-ताप सहना, निर्वस्त्र रहना, शरीर की विभूषपा न करना, 
परिकर्म न करना--यह काय-क्लेश है५० | 
यह अहिंसा--स्थैय का साधन है। 
भगवान्‌ ने कहा--गौतम १ आलोचना ( अपने अधर्माचरण का प्रकाशन ) 
पूवंकृत पाप की विशुद्धि का हेतु है। प्रतिक्रमण--- मेरा छुष्कृत विफल हो-- 
इस भावनापूर्बक अशुभ कर्म से हटना ) पूर्वकृत पाप की विशुद्धि का हैतु है। 
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अशुद्ध वस्तु को परिहार, कायोत्सर्ग, तपस्या-ये सब पूर्वकृत पाप की विशुद्धि 
के देतु हैं? < | 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम | विनय के सात प्रकार हैं--( १) ज्ञान का 
विनय, ( २ ) भद्धा का विनय, (३ ) चारित्र का विनय और (४ ) मन- 
बिनय | 

अग्रशस्त मन-विनय के बारह प्रकार हैं :--- 

( १ ) सावद, (२) सक्रिय, ( ३ ) ककेश, ( ४ ) कठुक, (५ ) निष्ठर, 
(६ ) परुष, ( ७ ) आखवकर, ( ८) छेदकर, ( £ ) मेदकर, (१० ) परिताप 
कर, ( ११ ) उपद्रव कर और ( १२) जीव-घातक | इन्हे रोकना चाहिए | 

प्रशस्त मन के बारह प्रकार इनके विपरीत हैं। इनका प्रयोग करना 
चाहिए। 

(५ ) वचन-विनय--मन की भांति श्रप्रशस्त और प्रशस्त वचन के भी 
बारह-बारह प्रकार हैं । 

(६ ) काय-विनय--श्रप्रशस्त-काय-विनय--अ्नायुक्त. ( अतावधान ) 
वृत्ति से चलना, खड़ा रहना, बैठना, सोना, लांघना प्रलांधना, सब इन्द्रिय और 
शरीर का प्रयोग करना। यह साधक के लिए वर्जित है। प्रशस्त-काय 
विनय--आयुक्त ( सावधान ) बृत्ति से चलना, यावत्‌ शरीर प्रयोग करना-- 
यह साधक के लिए. प्रयुज्यमान है | 

(७ ) लोकोपचार-विनय के सात प्रकार हैं :-- 

(१) बड़ों की इच्छा का सम्मान करना, (२) बड़ों का अनुगमन 
करना, ( ३ ) कार्य करना; ( ४ ) कृतज्ञ बने रहना, (५ ) शुरू के चिन्तन की 
गवेषणा करना, ( ६ ) देश-काल का ज्ञान करना और (७ ) सर्वथा अनुकूल 
रहना | 

गौतम-मभगवन्‌ | वैयाबृत्य क्या है ? 

भगवान--गौतम | वैयाबृत्य का अर्थ है--सेवा करना, संयम को 
अ्रवलम्बन देना | 

साधक के लिए, वैयादृत्य के योग्य दश श्रेणी के व्यक्ति हैं :-- 

(.१ ) आचार्य, ( २) उपाध्याय, ( ३ ) शैक्ष-नयासाधक, ( ४) रोगी। 
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(५ ) तपस्वी, (६ ) स्थविर, (७ ) साधर्मिक--समान धर्म आचार वाला, 
(८) कुल, (६ ) गण, ( १० ) संघ। 

गौतम--भगवन्‌ | स्वाध्याय क्‍या है १ 

भगवान--गौतम | स्वाध्याय का अर्थ है--आत्म -विकासकारी अध्ययन | 
इसके पाच प्रकार हैं | 

(१) वाचन, (२) प्रश्न, (३) परिवर्तन-स्मरण, (४) अनुम्रेक्षा- 
चिन्तन (४ ) धर्म-कथा | 

गौतम--भगवन--ध्यान क्‍या है ? 

भगवान-- गौतम | ध्यान ( एकाग्रता और निरोध ) के चार प्रकार हैं-- 
(१) आत्तं, (२) रौद्र, ( ३ ) घमं, ( ४ ) शुबल | 

आत्तं ध्यान के चार प्रकार हँ--(१) अमनोश वस्तु का संयोग होने पर 
उसके वियोग के लिए, ( २) मनोश वस्तु का वियोग होने पर उसके संयोग 
फे लिए, (३) रोग-निवृत्ति के लिए, (४ ) प्राप्त सुख-सुबिधा का वियोग न 
हो इसके लिए, जो आठर-भाषपूबंक एकाग्रता होती है, वह आर्त्त-ध्यान है। 

(१) आक्रन्‍्द, ( २) शोक, ( ३ ) रूदन और ( ४ ) विलाप--ये चार 
उसके लक्षण हैं 

(१ ) हिंसानुबन्धी (२) असत्यानुबन्धी ( ३ ) चोर्यानुवन्धी प्राप्त मोग 
के संरक्षण सम्बन्धी जो चिन्तन है, वह रौद्र ( ऋर ) ध्यान है | 

( १) स्वल्प हिंसा आदि कर्म का आचरण (२) अधिक हिंसा भ्रादि 
कर्म का आचरण ( ३ ) अनर्थ कारक शस्त्रों का अभ्यास (४) मौत आने 
तक दोप का प्रायश्चित्त न करना+-ये चार उसके लक्षण हैं | ये दो ध्यान 
वर्जित हैं। 

(१) आशा-निर्यय ( आगम या बीतराग वाणी), (२) अपाय, 
( दोप--हैय )-निर्णंय, ( ३ ) विपाक ( हेय-परिणाम )-निर्णय, ( ४ ) संस्थान- 
निर्णय--यह धमं-ध्यान है| 

(१) आज्ञादचि, (२) निसगंदचि, ( ३) उपदेश-्ाच, (  ) सूत- 
रचि--प्रह चतुर्विध श्रद्धा उसका लक्षण है | 


१०० ] जेन दर्शन में आचार मीसांसा 


(१ ) वाचन, ( २ ) प्रश्न, ( ३ ) परिवर्तन, ( ४ ) धर्म-कथा--ये चार 
उसकी अनुग्रेत्ञाए हँ--चिन्त्य विषय हैं| शुक्ल ध्यान के चार प्रकार हैं :-- 

(१ ) मेद-चिन्तन ( प्रथक्त्व-वितक-सविचार ) 

(२ ) अमेद-चिन्तन ( एकत्व-वितक-अविचार ) 

(३ ) मन, वाणी और शरीर की प्रवृत्ति का निरोध ( सृक्ष्मक्रिय- 

अप्रतिपाति ) 

(४ ) श्वासोछवास जैसी सूक्रम प्रवृति का निरोधपूर्ण अकम्पन-दशा 

( समुच्छिन्नक्रिय-अनिवृत्ति ) 

( १ ) विवेक--आत्मा और देह के भेद-ज्ञान का प्रकर्ष | 

(२ ) च्युत्सर्ग--सर्व-सग-परित्याग, ( ३ ) अचल उपसर्ग-सहिष्णु। 

(४ ) असम्मोह--ये चार उसके लक्षण हैं। 

( १) क्षमा, (२) मुक्ति, (३) आजंब, ( ४ ) मदुता--ये चार उसके 
आलम्बन हैं। 

( १ ) अपाय, ( २) अशुभ, ( ३ ) अनन्त-पुदुगल-परावत्ते, ( ४ ) वस्तु- 
परिणमन--ये चार उसकी अनुपेक्षाए' हँ। ये दो ध्यान धर्म और शुक्ल 
आचरणीय हैं। 

वितर्क का अर्थ भ्रुत है। विचार का अर्थ है--वस्त, शब्द और योग का 
संक्रमण | 

ध्येय दृष्टि से वितक या श्रुतालम्बन के दो रूप हैं--( १) (थक्‍्त का 
चिन्तन--णुक द्रव्य के अनेक पर्यायों का चिन्तन] (२) णएकत्व का 
चिन्तन--एक द्रव्य के एक पर्याय का चिन्तन | 

ध्येय संक्रान्ति की दृष्टि से शुक्ल-ध्यान के दो रूप बनते हैं--सविचार और 
अविचार | 

(१) सविचार ( सकम्प ) में ध्येय वस्तु, उसके वाचक शब्द और योग- 
( मन, वचन और शरीर ) का परिवर्तन होता रहता है। 

(२ ) अविचार ( अकम्प ) में ध्येय वस्तु, उसके वाचक शब्द और योग 
का परिवर्तन नहीं होता । 
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भेद चिन्तन की अपेक्षा अभेद-चिन्तन में ओर सक्रमण की अपेक्षा, 
सक्रमण-निरोध में ध्यान अधिक परिपक्व होता है । 

धर्म-ब्यान के अधिकारी असयत, देश-सयत, प्रमत्त-सयत और अप्रमत्त- 
सयत होते है“ * | 

शुक्र-धभ्यान--व्यक्ति की दृष्टि से :-- 

( १ ) प्रथक्त्व-वितर्कसचिचार और (२) एकत्व-वितकं-अविचार के 
अधिकारी निवृत्ति वादर, अनिवृत्ति वादर, सूक्म सम्पराय, उपशान्त-मोह और 
क्षीण-मोह मुनि होते हैँ ६९ | 

(३ ) यूक्ष्म-क्रिय-अप्रतिपाति के अधिकारी सयोगी केवली होते हँ** | 

(४ ) समुच्छिन्न-फ्रिय-प्रनिवृत्ति के अधिकारी अयोगी फेवली होते हं६*॥ 
योग की दृष्टि से ३-- 

( १ ) पएथक्त्व-चितक-सविचार--तीन योग ( मन, वाणी और काय ) 
वाले व्यक्ति के होता है। 

( २ ) एकत्-वितक-अविचार--तीनो में से किसी एक योग वाले व्यक्ति 
के होता है | 

(३ ) सूक्म-क्रिय-अप्रतिपाति--काय-योग वाले व्यक्ति के होता है ] 

(४ ) समुच्छिन्न-क्रिय-अनिवृत्ति---अयोगी केवली के होता है * ३ | 

गीतम--भगवन्‌ | व्युत्म्ग क्या है १ 

भगवान--गौतम । शरीर, सहयोग, उपकरण और खान-पान का त्याग 
तथा कपाय, संसार और कर्म का ल्वाग ब्युत्सर्ग है** | 
श्रमण संस्कृति और श्रामण्य 

कम को छोड़कर मोक्ष पाना और कर्म का शोधन करते-करते मोक्ष 
पाना--ये दोनो विचारधाराए' यहाँ रही हैँ | दोनों का साध्य एक ही है-- 
“निष्कर्म बन जाना? | भेद सिर्फ प्रक्रिया में है | पहली कम के सन्‍यास की 
है, दूसरी उसके शोधन की | कर्म-सन्यास साध्य की ओर द्र॒त-गति से जाने 
का क्रम है और कर्म-योग उसकी ओर धीमी गति से आगे बढता है| शोधन 
का मतलब सनन्‍्यास॒ ही है| कर्म के जितने असत्‌ अंशका सन्यास होता है, 
उतने ही अश में वह शुद्ध वनता है| इस दृष्ठि से यह कर्म-सन्यास का 
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अनुगामी मन्द-क्रम है | साध्य का स्वरूप निष्कर्म या सर्व-कर्म-निवृत्ति है। इस 
दृष्टि से प्रद्नत्ति का सन्‍्यास प्रवृत्ति के शोधन की अपेक्षा साध्य के अधिकनिकट 
है। जैन दश्शन के अनुसार जीवन प्रवृत्ति और निवृत्ति का समन्वय है, यह 
सिद्धान्त-पक्ष है। क्रियात्मक पक्ष यह है--प्रवृत्ति के असत्‌ अंश को छोड़ना, 
सत्‌-अंश का साधन के रूप में अवलम्बन लेना तथा क्षमता और वेराग्य के 
अनुरूप निवृत्ति करते जाना | श्रामण्य या संन्यास का मतलब है--असत्‌- 
प्रवृत्ति के पूर्ण द्यागात्मक ब्रत का अहण और उसकी साधन सामग्री के अनुकूल 
स्थिति का स्वीकार | यह मोह-नाश का सहज परिणाम है। इसे सामाजिक 
दृष्टि से नही आंका जा सकता। कोरा ममत्व-त्याग हो--पदा्थ-त्याग न 
हो,--यह मार्ग पहले छ्ञुण में सरस भले लगे पर अन्ततः सरस नहीं है| पदार्थ- 
संग्रह अपने आप में सदोप या निदोप कुछ भी नही है। वह व्यक्ति के ममत्व 
से जुड़कर सदोष वनता है| ममत्व टूटते ही सग्रह का संक्षेप होने लगता है 
और वह संन्यास की दशा में जीवन-निर्वाह का अनिवार्य साधन मात्र बन रह 
जाता है| इसीलिए उसे अपरिग्रही या अनिचय कहा जाता है। संस्कारों का 
शोधन करते-करते कोई व्यक्ति ऐसा हो सकता है, जो पदार्थ-सग्रहके प्रति 
अह्य-मोह हो, किन्तु यद सामान्य-विधि नहीं है | पदार्थ-संग्रहसे दूर रह कर 
ही निर्मोह-संस्क्रार को विकसित किया जा सकता है, असंस्कारी दशा का लाभ 
किया जा सकता है--यह सामान्य विधि है। 

पदार्थवाद या जड़वाद का युग है। जड़वादी दृष्टिकोण संन्यास को पतन्द्‌ 
ही नहीं करता | उसका लक्ष्य कर्म या प्रवृत्ति से आगे जाता ही नहीं। किन्तु 
जो आत्मवादी और निर्वांण-वादी हैं, उन्हें कोरी प्रवृत्ति की भूलमुलेया में नहीं 
भटक जाना चाहिए। सन्‍्यास--जों त्याग का आदश और साध्य की साधना 
का विकसित रूप है, उसके निमू लन का भाव नहीं होना चाहिए। यह तारे 
अध्यात्म-मनीषियों के लिए चिन्तनीय है। 

चिन्तन के आलोक में आत्मा का दर्शन नही हुआ, तवतक शरीर-सुख ही 
सब कुछ रहा | जब मनुष्य में विवेक जागा--आत्मा और शरीर दो हैं--यह 
भेद-शञान हुआ, तब आत्मा साध्य वन गया ओर शरीर साधन मात्र | आल- 
ज्ञान के वाद आत्मोपलब्धि का क्षेत्र खुला। श्रमणों ने कह्ा--४ष्टि मोह 
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आत्म दर्शन में बाधा डालता है और चारित्र-मोह आत्म-उपलब्धि में | आत्म- 
साक्षात्कार के लिये संयम किया जाए, तप तपा जाए | सयम से मोह का प्रवेश 
रोका जा सकता है, और तपसे सचित मोह का व्यूह तोड़ा जा सकता है | 
अकुब्बओ नव नत्यि, कम्म नाम वियाणइ | 
सूत्र १।१४॥७ 
भव कोडि सच्चियं कम्म, तवसा निज्जरिज्ज३ | 
उत्त० | ३०६ 
ऋषियों ने कह्ा--आत्मा तप और ब्रह्मचर्य द्वारा लम्य है ।--- 
सत्येन लभ्यस्ततसा ह्येप आत्मा 
सम्यग्‌ शानेन ब्रह्मचर्यंग नितल्यम्‌। 
अन्तः शरीरे ज्योतिमंयों हि शुम्रो 
ये पश्यन्ति यतयः कज्षीणदोषाः ॥ 
ऋगूवेद का एक ऋषि आत्म-ज्ञान की तीव्र जिज्ञासा से कहता है--मैं 
नहीं जानता--मैं कौन हूँ अथवा कैसा हूँ*५ १ 
वैदिक ससक्ृति का जवतक श्रमण-संस्कृति से सम्पर्क नहों हुआ, तबतक 
उसमें आश्रम दो ही ये--अ्ह्मचर्य और ग्हस्थ | सामाजिक या राष्ट्रीय जीवन 
फी सुख-सम्रद्धि के लिए इतना ह्वी पर्याप्त माना जाता था | 
जव क्षत्रिय राजातओं से ब्राह्मण ऋषियों को आत्मा और पुनर्जन्म का वोध- 
वीज मिला, तवसे आश्रम-परम्परा का विकास हुआ, वे क्रमशः तीन और 
चार बने। 
वेद-संहिता और ब्राह्मणों में संन्यास-आश्रम आवश्यक कहीँ नहों कहा 
गया है, उल्ठा जेमिनि ने वेदों का यही स्पष्ट मत वतलाया है कि ग्रहस्थाश्रम 
में रहने से ही मोक्ष मिलता है* ९ | उनका यह कथन कुछ निराधार भी नहीं 
है। क्योंकि कर्मकाण्ड के इस प्राचीन मार्ग को गौण मानने का आरम्म 
उपनिपदों में ही पहले-पहल देखा जाता है*० | 
भ्रमण-परम्परा में क्षत्रियों का प्राधान्य रहा है, और वेदिक-परम्परा में 
ब्राह्मणों का | उपनिषदो में अनेक ऐसे उल्लेख हैं, जिससे पता चलता है कि 
ब्राह्मण ऋषि-मुनियों ने क्षत्रिय राजाओ से आत्म-विद्या सीखी | 
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(१) नंचिकेता ने सर्वंवशी शाखा के राजा वेवस्व॒त यमके पास आत्मा का 
रहस्य जाना*< ] 

(२) सनत्कुमार ने नारद से पूछा- वतलाओ तुमने क्या पढा है ? नारद 
बोले--भगवन्‌ | मुझे ऋग्वेद, यजुर्वेंद, सामवेद और चौथा अथर्ववेद याद है, 
( इनके सिवा ) इतिहास पुराण रूप पॉाँचवॉ वेद-- “आदि-हे भगवन | 
यह सव मैं जानता हूँ | भगवन्‌ | में केवल मन्त्र-वेत्ता ही हूँ, आत्म वेत्ता नही 
हूँ। सनत्कुमार आत्मा की एक-एक भूमिका को स्पष्ट करते हुए, नारद को 
परमात्मा की भूमिका तक ले गए,--यो वै भूमा तत्सुखं नाल्‍पे सुखमस्ति' | 
जहाँ कुछ और नहीं देखता, कुछ ओर नही सुनता तथा कुछ और नहीं जानता 
वह भूमा है। किन्तु जहाँ और कुछ देखता है, कुछ और सुनता है एवं कुछ 
ओर जानता है, वह अल्प है | जो भूमा है, वही अमृत है ओर जो अल्प है, 
वही मर्त है--यो वे भूमा तदमृतमथ यदल्पं तन्मर्त्यम्‌५+ | 


(३ ) प्राचीनशाल आदि महा शहस्थ और महा श्रोत्रिय मिले और 
परस्पर विचार करने लगे कि हमारा आत्मा कौन है और ब्रह्म क्या है १-- 
को न आत्मा कि ब्रह्मेति! १ वे वैश्वानर आत्मा को जानने के लिए अरुण 
पुत्र उद्दालक के पास गए] उसे अपनी अक्षमता का अनुभव था| वह उन 
सबको केकेय अश्वपति के पास ले गया। राजा ने उन्हे धन देना चाहा। 
उन मुनियो ने कहा--हम धन लेने नहीं आये हैं) आप वेश्वानर-आत्मा को 
जानते हैं, इसीलिए वही हमे वबतलाइए| फिर राजाने उन्हे वेश्वानर-आत्मा 
का उपदेश दिया" | काशी नरेश अजातशत्रु ने गारग्य को विज्ञानमय पुरुष 
का तत्व समकाया* * | 


(४ ) पाचाल के राजा प्रवाहण जैवलि ने गौतम ऋषि से कहा--गौतम ! 
तू जिस विद्या को लेना चाहता है, वह विद्या तुमसे पहले ब्राह्मणों को प्रात 
नही होती थी। इसलिए सम्पूर्ण लोकों में क्षत्रियों का ही अनुशासन होता 
रहा है? * | प्रवाहण ने आत्मा की गति और आगति के वारे में पूछा | वह 
व्रिषय बहुत ही अज्ञात रहा है, इसीलिए आचारांग के आरम्भ में कहा 
गया है--“कुछ लोग नहीं जानते थे कि मेरी आत्मा का पुनर्जन्म होगा 
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या नहों होगा? मैं कौन हूँ, पहले कोन था? यहाँ से मरकर कहाँ 
होरैंगा?०३ | ह 

अ्मणु-परम्परा इन शाश्वत प्रश्नों के समाधान पर ही अवस्थित हुई। 
यही कारण है कि वह सदा से आत्मदर्शी रही है| देह के पालन की उपेक्षा 
सम्भव नहीं, किन्तु उसका दृष्टिकोण देह-लक्षी नहों रहा है| कहा जाता है-- 
श्रमणु-परम्परा ने समाज-रचना के वारे में कुछ सोचा ही नहीं | इसमें कुछ तथ्य 
भी है। मगवान ऋषभदेव ने पहले समाज-रचना की ओर फिर वे झ्रात्म-साधना 
में लगे। भारतीय-जीवन के विकास-क्रम में उनकी देन बहुत ही महत्त्वपूर्ण 
और वहुत ही प्रारम्मिक है। * जिसका उल्लेख वैदिक और जैन--दोनों पर- 
म्पराओं में प्रचुर॒ता से मिलता है। आचार्य हेमचन्द्र, सोमदेव सूरि आदि के 
अहन्नीति, नीतिवाक्यामत आदि ग्रन्थ समाज-व्यवस्था के सुन्दर अन्थ हैं। 
यह सच भी है--जैन-बौद्ध मनीपियों ने जितना अ्रध्यात्म पर लिखा, उसका 
शतांश भी समाज-व्यवस्था के बारे में नहीं लिखा। इसके कारण भी हैं--- 
श्रमण-परम्परा का विकास आत्म-लक्षी दृष्टिकोण के आधार पर हुआ है | 
निर्वाण-प्रासि के लिए, शाश्वव-सद्यों को व्याख्या में ही उन्होंने अपने आपको 
खपाया | समाज-व्यवस्था को वे धर्म से जोड़ना नहीं चाहते थे। धर्म जो 
आत्म-गुण है, को परिवर्तनशील समाज-व्यवस्था से जकड़ देने पर तो उसका 
श्रूव रूप विकृत हो जाता है। 

समाज-व्यवस्था का कार्य समाज-शास्त्रियों के लिए ही है। धार्मिकों को 
उनके क्षेत्र में हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए| मनुस्मति आदि समाज-व्यवस्था 
के शास्त्र हैं| वे विधि-अन्ध हैं, मोद्ष-ग्रन्थ नहीं १ इन विधि-ग्रन्थों को शाश्वत 
रूप मिला, वह आज स्वयं प्रश्न-चिह् वन रहा है | हिन्दू कोड़विल का विरोध 
इसीलिए हुआ कि उन परिवर्तनशील विधियों को शाश्वत सत्य का सा रूप 
मिल गया था श्रमण-परम्परा ने न तो विवाह आदि संस्कारों के अपरिवर्तित 
रूप का आग्रह रखा और न उन्हें शेष समाज से अलग बनाये रखने का आग्रह 
ही किया | 

सोमदेव सूरि के अनुसार जैनों की वह सारी' लौकिक विधि प्रमाण है, 
जिससे सम्यक्‌ दर्शन में वाधा न आये, बतों में दोष न लगे 
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वस्तुए' बदलती हैं, ज्षेत्र बदलता है, काल बदलता है, विचार बदलते हैं, 
इनके साथ स्थितियां बदलती हैं। बदलते सत्य को जो पकड़ लेता है, वह 
सामझस्य की तुला में चढ़ दूसरों का साथी वन जाता है। 

समय-समय पर हुई राज्यक्रान्तियों ने राज्यलत्ताओं को बदल डाला। 
राज्य की सीमाएं बदलती रही हैं। शासन काल बदलता रहा है। शासन 
की पद्धतियां भी बदलती रही हैं| इन परिवर्तनों का एक मूल्यांकन करनेवाले 
ही अशान्ति को टाल सकते हैं। गाँधी, नेहरू और पटेल अखन्‍्ड भारत के 
सिद्धान्त पर अड़े ही रहते, जिन्‍ना की माँग को स्वीकार नहीं करते तो 
सम्मवतः अशान्ति उम्र रूप लेती। किन्तु उनकी सापेक्ष-नीति ने वरत, क्षेत्र, 
काल और परिस्थिति के मूल्यांकन द्वारा अ्रशान्ति को निर्वीर्य बना दिया | 
ऐकान्तिक आग्रह 


भारत में राज्य पुनर-रचना को लेकर अभी-त्रभी जो असन्तुलन आया, 
वह केवल आग्नही मनोदृत्ति का निदर्शन है। भारत की अखण्डता में निष्ठा 
रखनेवाले काश्मीर से कन्याकुमारी तक एक मणएडे की सत्ता स्वीकार करनेवाले 
प्रान्त-रचना जैसे छोटे प्रश्न पर उल्मक गए, | हिंसा को उभारने लग गए | 

भारत संवर्ग व संघात्मक राज्य है। संविधान की ठीसरी धारा के द्वारा 
पालियामेंट को यह अधिकार प्राप्त है कि वह विधि द्वारा राज्यों की सीमाओं 
में परिवर्तन कर सकेगी, राज्य का क्षेत्र घटा-बढ़ा सकेगी, नया राज्य बना 
सकेगी | 

इस व्यवस्था के वियद्ध जो आन्दोलन चला, वह परिवतंन की मर्यादा को 
न समभने का परिणाम है। भाषा के आधार पर राज्यों के पुनर्‌निर्माण में जो 
तथ्य है, तथ्य केवल वही नहीं है | 

भाषा की विविधता में जो सांस्कृतिक एकात्मकता है, वह भी पतो एक 
तथ्य है| 

भेदात्मक प्रदवृत्तियों के ऐकान्तिक आग्रह से अखण्डता का नाश 
होता है | 

अमेदात्मक वृत्ति के एकान्त शअ्राग्रह से खण्ड की वास्तविकता और 
उपयोगिता का लोप-होदा है | .. 
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पमन्वयकी भाषा में वैदिक परम्परा जीवन का व्यवहार-पक्ष है भौर श्रमण- 

परम्परा जीवन का लोकोत्तर पक्ष | 
वैदिको व्यवहतंब्यः, कर्ठव्यः पुनराहंतः | 
लक्ष्य की उपलब्धि उसी के अनुरूप साधना से हो सकती है। आत्मा शरीर, 

वाणी और मन से परे है और न उन द्वारा प्राप्य है*५ | 

मुक्त आत्मा और ब्रह्म के शुद्ध रूप की मान्यता में दोनों परम्पराएँ लगभग 
एक मत हैं| कर्म या प्रवृत्ति शरीर, वाणी और मन का काय है। इनसे परे 
जो है, वह निष्कर्म है| श्रामण्य या सन्‍्यास का मतलब दै--निष्कर्म-भाव की 
साधना | इसीका नाम है सयम | पहले चरण मे कर्म-मुक्ति नही होती | किन्तु 
संयम का अर्थ है कर्म-मुक्ति के संकल्प से चल कर्म-मुक्ति तक पहुँच जाना, 
निर्वाण पा लेना | 

प्रवतंक-धर्म के अनुसार वर्ग तीन ही ये--धर्म, काम और अर्थ | चतुर्वर्ग 
की मान्यता निवर्तक धर्म की देन है। निवत्तक-धर्म के प्रभाव से मोक्ष की 
मान्यता व्यापक बनी | आश्रम की व्यवस्था मे भी विकल्प आ गया, जिसके 
स्पष्ट निर्देश हमें जावालोपनिपद्‌, गौतम धर्म-सत्र आदि में मिलते हँ--म्रह्मचर्य 
पूरा करके यही बनना, ग्रह में से वनी ( वानप्रस्थ ) होकर प्रत्रज्या--सन्यासत 
लेना, अथवा ब्रह्मचर्याश्रम से ही एहस्थाश्रम या वानप्रस्थाश्रम से ही प्रवर्ज्या 
लेना। जिस दिन वेराग्य उत्पन्न हो जाए, उती दिन प्रत्र्ज्या लेना*६ | 

प० सुखल्ाल जी ने अश्रम-विकास की मान्यता के थारे में लिखा है-- 
जान पड़ता है, इस देश में जब प्रवर्तक धर्मानुयायी वैदिक आये पहले पहल 
आये, तब भी कहाँ न कहीं इस देश में निवर्तक धर्म एक या दुसरे रूप में 
प्रचलित धा। शुरू में इन दो धर्म-सस्थाओं के विचारों में पर्यात सघर्प रहा, 
पर निवत्तंक-धर्म के इने-गिने सच्चे अनुगामियों की तपस्या, ध्यान-प्रणाली और 
असगचर्या का साधारण जनता पर जो प्रभाव धीरे-घोरे पड़ रहा था, उसने 
प्रवर्तक धर्म के कुछ अनुगामियों को भी अपनी ओर खींचा और निवरत्तंक-धर्म 
की सस्थाओं का अनेक रूप में विकास होना शुरू हुआ | इसका प्रभावशाली 
फल अन्त में यह हुआ कि ग्रवर्तक धर्म के आधारभूत जो ब्रह्मचर्य और यहस्थ 
दो आश्रम माने जाते थे, उनक्ने स्थान में प्रवर्तक-घम्म के पुरस्कर्ताओंने पहले तो 
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वानप्रस्थ सहित तीन और पीछे संन्यास सहित चार आश्रमों को जीवन में 
स्थान से दिया | निवत्तंक-धर्म की अनेक सस्थाओ के बढ़ते हुए जन-व्यापी 
प्रभाव के कारण अन्त में तो यहाँ तक प्रवर्तक धर्मानुयायी ब्राह्मणों ने विधान 
मान लिया कि ग्हस्थाभ्रम के वाद जेंसे संन्यास न्याय प्राप्त है, वैसे ही अगर 
तीज वेराग्य हो तो गहस्थाश्रम बिना किए भी सीधे ब्रह्मचर्याश्रम से प्रत्नज्या- 
मार्ग न्याय-प्राप्त है। इस तरह जो निवत्तंक धर्म का जीवन भे समन्वय स्थिर 
हुआ, उसका फल हम दाशंनिक साहित्य और प्रजा-जीवन में आज भी 
देखते हँ*० | 

मोक्ष की मान्यता के वाद ग्ह-त्याग का सिद्धान्त स्थिर हो गया | वैदिक 
ऋषियों ने आश्रम-पद्धति से जो संन्यास की व्यवस्था की, वह भी यान्त्रिक 
होने के कारण निर्विकल्प न रह सकी| संन्यास का मूल अन्तःकरण का वैराग्य 
है। बह सब को आये, या अमुक अवस्था के ही बाद आये, पहले न आये, 
ऐसा विधान नहीं किया जा सकता | संन्यास आत्मिक-विधान है, यान्त्रिक स्थिति 
उसे जकड़ नहीं सकती | भ्रमण-परम्परा ने दो ही विकल्प माने--अगार धर्म 
ओर अणगार धमे---“अगार-धम्म॑ अणगार धम्मं च!*< | 
,  अ्रमण-परम्परा गहस्थ को नीच और भ्रमण को उच्च मानती है, यह निरपेक्ष 
नहीं है। साधना के क्षेत्र में नीच-ऊचच का विकल्प नही है। वहाँ संयम ही 
सब कुछ है। महावीर के शब्दों में--'कई ग्रह त्यागी मिक्कुओं की अपेत्षा कुछ 
गहस्थों का सयम प्रधान है और उनकी अपेक्षा साधनाशील सयमी मुनियों का 
सयम प्रधान है" | 

भ्रेष्ठता व्यक्ति नहीं, संयम है | संयम और तप का अनुशीलन करने वाले, 
शान्त रहने वाले मिक्लु और गहस्थ--दोनों का अगला जीवन भी तेजोमय 
बनता है** | 

समता-धर्म को पालने वाला, भ्रद्धाशील और शिक्षा-सम्पन्न ग्रहस्थ धर 
में रहता हुआ भी मौत के बाद स्व में जाता है**॥ 

किन्तु संयम का चरम-विकास सुनि-जीवन में ही हो सकता है। निर्वाण- 
लाम पुनि.को हो हो सकता है--परह अ्मण-पर्थरा का ,पु,ब अमिमव है. 
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मुनि-जीवन की योग्यता उन्हीं में आती है, जिनमे तीम्र वैराग्य का उदय हो 
जाए। 

ब्राह्मण-वेषधारी इन्द्र ने राजर्पि नम से कहा--“राजर्पि | णहवास घोर 
आश्रम है। तुम इसे छोड दूसरे आश्रम में जाना चाहते हो, यह उचित नही | 
तुम यही रहो और वहीँ धर्म-पोपक कार्य करो। 

नमि राजर्पि बोले--ब्राह्णप | मात-मास का उपवास करनेवाला और 
पारणा में कुश की नोक टिके उतना स्वल्प आहार खाने वाला ग्रहस्थ मुनि- 
धर्म की सोलहवी कला की तुलना मे भी नहीं आता“१॥ 

जिसे शाश्वत घर मे विश्वास नहीं, वही नश््वर घर का निर्माण 
करता है*3 | 


यही है तीत्र वेगग्य | मोक्त-प्रासि की दृष्टि से विचार न हो, तव ग्हवास 
ही सव कुछ है | उस दृष्टि से विचार किया जाए, तब आत्म-सान्षात्कार ही 
सब कुछ है | रहवास ओर झहत्याग का आधार है--आत्म-विकास का 
तारतम्य | गौतम ने पूछा--भगवन्‌ । णहवास असार है और झह-त्याग सार- 
यह जानकर भला घर मे कौन रहे ? भगवान्‌ ने कहा--गौतम | जो प्रमत्त हो 
वही रहे और कौन गहे4४* | 

किन्तु यह ध्यान रहे, श्रमण-परम्परा वेप को महत्त्व ठेती भी है ओर नहीं 
भी | साधना के अनुकूल वातावरण भी चाहिए--इस दृष्टि से वेप-परिवर्तन 
गहबास का द्याग आदि-आदि बाहरी वातावरण की विशुद्धि का भी महत्त्व है| 
आन्तरिक विशुद्धि का उत्कृष्ट उठय होने पर गृहस्थ या किसी के भी वेप में 
आत्मा मुक्त हो सकता है*५ | 

मुक्ति--वेप या बाहरी वातादरण के कृत्रिम परिवर्तन से नहीं होती, 
किन्तु आत्मिक उदय से होती है| आत्मा का सहज उदय किसी विरल व्यक्ति 
मे ही होता है | उसे सामान्य मार्ग नहीं माना जा सकता] सामान्य मार्ग 
यह दै कि मुमुन्नु व्यक्ति अभ्यास करते-करते मुक्ति लाभ करते हैं। अभ्यास के 
क्रमिक विकास के लिए बाहरी वातावरण को उसके अनुकूल वनाना आवश्यक 
है| साधना आखिर मार्ग है, प्राप्ति नहीं | मार्ग में चलने वाला भठक भी 
सकता है | जैन-आगमो और बोद-पिठकों में ऐसा यत्न किया गया है, जिससे 
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साधक न भठके | श्रह्मचारी को बह्मचर्य में विचिकित्सा न हो--इसलिए 
एकान्तवास, दृष्टि-सयम, स्वाद-विजय, मिताहार, स्पशं-त्याग आदि-आदि का 
विधान किया है| स्थूलिभद्र या जनक जैसे अपवादों को ध्यान में रख कर 
इस सामान्य विधि का तिरस्कार नहीं किया जा सकता | 

आत्मिक-उदय और अनुदय की परम्परा में पलने वाला घुदपष भठक भी 
सकता है, किन्तु वह ब्रह्मचय के आचार और विनय का परिणाम नहीं है। 
ब्रह्मचारी संसर्ग से बचे, यह मान्यटा भय नहीं किन्तु सुरक्षा है। संसर्ग से 
बचने वाले मिन्नु काम्रक वने और संसर्ग करने वाले--साथ-साथ रहते 
वाले ज्री-पुरुप-कामुक नहीं बने--यह क्वच्ित्‌ उदाहरण मात्र हो सकता है, 
सिद्धान्त नहीं | सिद्धान्ततः ब्रह्मचर्य के अनुकूल सामग्री पाने वाला अकह्मचारी 
हो सकता है। उसके प्रतिकूल सामग्री में नही | मुक्ति और मुक्ति दोनों साथ 
चलते हूँ, यह तथ्य श्रमण-परम्परा में मान्य रहा है। पर उन दोनों की दिशाए' 
दो हैँ और स्वरूपतः वे दो हैं, यह तथ्य कमी भी नहीं मुलाया गया। मुक्ति 
सामान्य जीवन का लक्ष्य हो सकता है, किन्तु वह आत्मोदयी जीवन का लक्ष्य 
नहीं है। मुक्ति आत्मोदय का लक्ष्य है। आत्म-लक्षी व्यक्ति भुक्ति को जीवन की 
दुबलता मान सकता है, सम्पूरंता नहीं] समाज में भोग प्रधान माने जाते 
हैं--यह चिरकालीन अनुश्रुति है, किन्तु श्रमण-घर्म का अनुगामी वह है जो 
भोग से विरक्त हो जाए, आत्म-साक्षात्कार के लिए उद्यत हो जाए*६ | 

इस विचारधारा ने विलासी समाज पर अंकुश का कार्य किया | “नहीं 
वेरेण वेराइ', सम्मंतीध कदाचन--इस तथ्य ने भारतीय मानस को उत 
उत्कर्ष तक पहुँचाया, जिस तक-जिते च लम्यते लक्ष्मी-म॑ ते चापि सुरांगना” 
का विचार पहुँच ही नहीं सका। 

जैन और बौद्ध शासकों ने भारतीय समृद्धि को वहुत सफलता से बढ़ाया 
है | भारत का पतन विलास, आपसी फूट और स्वार्थपरता से हुआ है, दाग 
परक संस्कृति से नही | कइयों ने यह दिखलाने का यत्ञ किया है कि भमग- 
परम्परा कर्म-विमुख होकर भारतीय संस्कृति के विकास में वाघक रही है। 
इसका कारण दृष्टिकोण का मेद ही हो सकता है| कर्म की व्याख्या में मेद 
होना एक वात है और कर्म का निरसन दृसरी वात | श्रमण-परम्परा के 
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अनुसार कोरे जानवादी जो कहते हैं, किन्तु करते नहीं, वे अपने आपको केवल 
वाणी के द्वारा आश्वासन देते हं<० | 

“सम्बगू जानकियाम्या मोक्ष:”--' बह जेनो का सर्व विदित वाक्य है | 
कर्म का नाश मोज्ञ में होता है था मुक होने के श्रासपास | इससे पहले कर्म 
को रोका ही नहीं जा सकता। कर्म प्रत्येक व्यक्ति मे होता है। भेद वह रहता 
है कि कौन किस दशा में उसे लगता है और कौन किस कर्म को हेव और 
किसे उपादेव मानता है| 

श्रमण-परम्थरा के टो पक्त हँ--झुस्य और भ्रमण । रहस्थ-जीवन के पत्ष 
दो होते हँ---ली किक और लोकोत्तर। श्रमण-जीवन का पक्ष केवल लोकोत्तर 
होता है| श्रमण परम्परा के आचार्य लौकिक कर्म को लोकोत्तर कर्म की भाति 
एक रूप और अपग्वितंनशील नहीं मानते | इसलिए उन्होने खहन्थ के लिए. भी 
केवल लोकोत्तर कममों का विधान किया है, श्रमणों के लिए तो ऐसा है ही । 

गृदहस्थ अपने लौकिक पक्ष की उपेक्षा कर ही कैसे सकते हैं और वे ऐसा 
कर नहीं सकते, इसी दृष्टि नो उनके लिए ब्रतो का विधान किया गया, जबकि 
भ्रम्षों के लिए महात्रतों की व्यवस्था हुई | 

श्रमण कुछ एक ही हो सकते हैं। समाज का बड़ा भाग गुहस्थ जीवन 
बिताठा ई। गृहस्थ के लौकिक पक्त में--“कीन सा कर्म उचित है और कौन सा 
अनुचित”--इसका निर्णय देने का अधिकार समाज-शास्त्र को है, मोक्ष शास्त्र 
को नहीं। मोक्ष-साधना की दृष्टि से कर्म और अक्र्म की परिमापा यह है-- 
कोई कर्म को वीर्य कहते हैं और कोई अकर्म कौ | सभी मनुप्य इन्हीं दोनों 
से घिरे हुए हैं“ * | प्रमाद कम है और अ्रप्रमाद श्रकरम--पमाय कम्ममाइ्सु, 
अप्यमार्य तहावर“"* | 

प्रमाठ को वाल वीर्य ओर अप्रमाठ को पडित-वीर्य क्‍द्दा जाता है| 
जितना असयम है, वह सब वाल-बीय॑ या सकमं-चीर्य है और जितना सयम है, 
सब पडित-बीर्य या अ्रकर्म-त्रीयं €* " | जो अबुद्ध है, असम्यक-दर्शी है, और 
ग्रसंयमी है, उसका पराक्रम--प्रमाद-वीर्य वन्धन कारक होता दै' * | और जो 
बुद्ध है, सम्यक-दर्शी है और सयमी है उनका पराक्रम--अग्रमाद-वीय॑ मुक्ति- 
कारक होता है" * | मोक्ष-साधना की दृष्टि से ग़दस्थ और श्रमण--दोनों के 
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लिए अप्रमाद-वीय या अकर्म-बीयं का विघान है| यह अकर्मण्यता नहों 
किन्तु कर्म का शोधन है| कर्म का शोधन करते-करते कर्म-मुक्त हो जाना, यही 
है श्रमण-परम्परा के अनुसार मुफ्ति का क्रम | वेदिक परम्परा को भी यह अमान्य 
नही है | यदि उसे यह अमान्य होता तो वे वेदिक ऋषि वानप्रस्थ और संन्यास- 
आश्रम को क्‍यों अपनाते। इन दोनो में गृहस्थ-जीवन सम्बन्धी कर्मों की विमुखता 
बढ़ती है | गुहस्थाश्रम से साध्य की साधना पूर्ण होती प्रतीत नही हुईं, इसीलिए 
अगले दो आश्रमो की उपादेयता लगी ओर उन्हें अपनाया गया | जिसे बाहरी 
चिह बदल कर अपने चारों ओर अस्वाभाविक वातावरण उत्पन्न करना कहा 
जाता है, वह सबके लिए समान है | भ्रमण और संनन्‍्यासी दोनों ने ऐसा किया है। 
श्रह्मचय की सुरक्षा के नियमों को ऊृतिमता का वाना पहनाया जाए, तो इस 
कत्रिमता से कोई भी परम्परा नहीं बची है। जिस किसी भी परम्परा में 
संसार-त्याग को आदर्श माना है, उसमें ससार से दूर रहने की भी शिक्षा दी 
है। मुक्ति का अर्थ ही ससार से विरक्ति है। संसार का मतलब गाँव या 
श्ररण्य नहीं, गृहस्थ और संन्‍्यासी का वेप नहीं, स्त्री ओर पुरुष नहीं। संसार 
का मतलब दै--जन्म-मरण की परम्परा और छसका कारण | वह है--मोह | 
मोह का स्लोत ऊपर भी है, नीचे भी है ओर सामने भी है--“उद्ब सोया, अरहे 
सोया, तिरयें सोय” ( आचाराग )| 


मोह-रहित व्यक्ति गांव में भी साधना कर सकता है और अरण्य में मी। 
श्रमण-परम्परा कोरे वेष-परिवर्तन को कब महत्त्व देती है। भगवान्‌ ने कहा-- 
“वह पास भी नहीं है, दूर भी नहीं है भोगी भी नहीं है, त्यागी मी नहीं 
है* १ | भोग छोड़ा आसक्ति नहीं छोड़ी--वह न भोगी है न त्यागी | भोगी 
इसलिए नहीं कि वह भोग नही भोगता | ह्यागी इसलिए नही कि वह भोग की 
वासना त्याग नही सका | पराधीन होकर मोग का त्याग करने वाला त्यागी 
या भ्रमण नहीं है। त्यागी या भ्रमण वह है जो स्वाधीन भावना पूर्वक स्वाधीन 
भोग से दुर रहता है*४ | यही है श्रमण का श्रामण्य | 


आश्रम-व्यवस्था श्रौत नहीं है, किन्त स्मात्ते है। लोकमान्य तिलक के 
अनुसार--'कर्म कर! और “कर्म छोड़” वेद की ऐसी जो दो प्रकार की आशाए 
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है, उनकी एक वाक्यता दिखलाने के लिए आयु के भेद के अनुनार आश्रमो 
की व्यवस्था स्पृतिकारों ने की है*४ | 

समाज व्यवस्था के विचार से “कर्म करों” यह आवश्यक है। मोक्ष 
साधना के विचार से “कर्म छोड़ो”-- यह आवश्यक है। पहली प्टि से यह- 
स्थाश्रम की महिमा गाई गई*६ | दूमरी दृष्टि से सन्‍्यास को सवं-श्रेष्ठ कहा 
गया-- 

प्रमजेच् पर स्थातु पारिवराज्यमनुत्तमम्‌' ९-- 

दोनों स्थितियों को एक ही दृष्टि से देखने पर विरोध आता है। दोनों 
को मिन्‍न दृष्टिकोण से देखा जाए तो दोनों का अपना-अपना ज्षेत्र है, ठकर 
की कोई बात ही नहीं | सन्‍्वास-आश्रम के विरोध में जो साक्‍य हैं, वे सम्भवत्तः 
उसकी ओर अधिक मुकाव होने के कारण लिखे गए] सन्‍्यास की ओर 
आधिक मुकाव होना समाज व्यवस्था की दृष्टि से स्मृतिकारों को नहों उचा। 
इसलिए, उन्होंने ऋण चुकाने के वाद ही समनाग्-त्याग का, संन्यास लेने का 
विधान किया। झहस्थाश्रम का कर्तव्य पूरा किये बिना जो भ्रमण बनता है, 
उसका जीवन थोथा और दुःखमय है--बह महामारत की घोषणा भी छसी 
कोटि का ग्रतिकारात्मक भाव है| किन्तु यह समाज-व्यवस्था का विरोध 
अन्तःकरण की भावना को रोक नहीं सका। 

भ्रमण परम्परा में भ्रमण बनने का मानदण्ड यही--संविग' रहा है। जिन 
में वेराग्य का पूर्णोद्य न हो, उनके लिए गृहवास है ही | वे घर में रहकर भी 
अपनी क्षमता के अनुमार मोक्ष की ओर आगे बढ़ सकते हैँ ) इस समग्र दृष्टि- 
कोण से विचार क्रिया जाए तथा आयु की दृष्टि से विचार किया जाए तो 
आश्रम-व्यवस्था का यात्रिक स्वरूप हृदयगम नहीं होता |आज के लिए तो ७५ 
वर्ष की आयु के बाद संन्यासी होना प्रायिक अपवाद ही हो सकता है, सामान्य 
विधि नहीं । अरब रही कर्म की वात | खान-पान से लेकर कायिक, वाचिक 
ओर मानसिक सारी भ्रवृत्तियाँ कर्म हैं। लोकमान्य के अनुसार जीना मरना 
भी कर्म है** | 

गृहस्थ के लिए भी कुछ कर्म निषिघ माने गए. हैं। गृहस्थ के लिए. 
विहित कर्म भी संन्‍्यासी के लिए निपिद्ध माने गए हैं* ९ | संक्षेप में 'सर्वास्म्म 
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परित्याग”” का आदर्श सभी आत्मवादी परम्पराओं में रहा है और उसकी 
आधार भूमि है--तंन्यास | गृहवास की अपूर्णता से सन्यास का, मुक्ति की 
श्रपूर्णता से मुक्ति का, कर्म की अपूर्णता से ज्ञान का, स्वर्ग की अपूर्णाता से 
अपवर्ग का और प्रवृत्ति की अपूर्णता से निबृत्ति का महत्त्व बढ़ा। ये मुक्ति 
आदि जीवन के अवश्यम्भावी अंग हैं ओर मुक्ति आदि लक्ष्य--इसी विवेक के 
सहारे भारतीय आदशों की समानान्तर रेखाए' निर्मित हुई हैं। 


नशा 
जा 
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अ्रमण-संस्कृति को दो धाराएं 
अमण-परम्परा 
तत्त्व-तथ्य या आर्य सत्य 
दस 

विज्ञान 

वेदना 

सज्ञा 

संस्कार 

उपादान 

विचार-बिन्दु 

दुःख का कारण 

दुःख निरोध 

दु.ख़ निरोध का मार्ग 
विचार-बिन्दु 

चार सत्य 


अमण-परस्परा 

विश्वभर के दर्शन सम और अमम रेखाओ से भरे पड़े हैं। चिन्तन और 
अनुभूति की धारा सरत ओर वक्र-दोनो प्रकार बहती रही है। साम्य और 
असाम्य का अनन्‍्वेषण मात्ना-सेद के आधार पर होता है। केवल साम्य या 
असाम्य ढूँढले की बृत्ति सफल नहों होती | 

श्रमण-परम्परा की सारी शाखाए. दो विशाल शाखाओं मे सिमट गई | 
जैन और बौद्ध-दर्शन के आश्चर्यकारी साम्य को देख--“एक ही सरिता की टी 
धाराएँ वही हों”--ऐसा अतीत होने लगता है | 

भगवान्‌ पाश्व॑ की परम्परा अनुस्यूत हुई हो--यह मानना कल्पना-गौरव 
नही होगा | 

शब्दों गाधाओ और भावनाओं की समता इन्हे किसी एक उत्स के दी 
प्रवाह मानने को विवश किए, देती है 

भगवान्‌ महावीर और महात्मा बुद्ध--दोनौो भ्रमण, तीर्थ व धर्म-चक्र के 
प्रवर्तक, लोक-भाषा के अयोक्ता और दुख-मुक्ति की साधना के सगम-स्थल थे | 

भगवान्‌ महावीर कठोर तपश्चर्या और ध्यान के द्वारा केवली बने। 
महात्मा चुद्ध छह वर्ष की कठोर-चर्या से सन्तुष्ट नहीं हुए, तब ध्यान में लगे ] 
उससे सम्बोधि-लाम हुआ | 

कैवल्य-लाम के बाद भगवान्‌ महावीर ने जो कहा, वह द्वाद्शांग-- 
गणिपिटक में गुथा हुआ है| 

वोधि लाम के वाट महात्मा बुद्द ने जो कहा, वह त्रिपिटक में गुंथा 
हुआ है। 
तत्त्व--तथ्य या आर्य सत्य 

भगवान्‌ महावीर ने--जीव, अजीव, पुएय, पाप, आस्वब, सबर, बन्ध, 
निर्ज रा, मोक्ष-- 

इन नव तत्त्तों का निरूपण किया" | 

महात्मा बुद्ध ने--हुःख, दुःख-समुदय, निरोध, मार्ग-- 27% “357 . 7४ 
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इन चार आय-सत्यों का निरूपण किया? | 
दुःख 


भगवान्‌ महावीर ने कहा--पुएय-पाप का वन्ध ही संसार है) संसार 
दुःखमय है | जन्म दुःख है, बुढापा दुःख है, रोग दुःख है, मरण दुःख है? | 
पाप-कर्म किया हुआ है तथा किया जा रहा है, वह सब दुःख है* | 
महात्मा बुद्ध ने कहा--पैदा होना दुःख है, वूढा होना दुःख है, व्याधि 
दुःख है, मरना दुःख है+ | 
विज्ञान 
भगवान्‌ महावीर ने कहा--- 


( १ ) जितने स्थूल अवयवी हैं, वे सव पाँच वर्ण, दो गन्ध, पांच रत और 
आठ स्पर्श वाले हैं--मूत्त या रूपी हैं * | 

(२ ) चक्तु रूप का आराहक है और रूप उसका ग्राह्य है| 
कान शब्द का ग्राहक है और शब्द उसका ग्राह्म है। 
नाक गनन्‍्ध का झ्ाहक है और गन्ध उसका ग्राह्य है। 
जीम रस की ग्राहक है और रस उसका ग्राह्य है। 

* काय ( त्वक्‌ ) स्पर्श का आहक है और स्पर्श उसका ग्राह्म है| 

मन-माव ( अभिप्राय ) का आहक है और भाव उसका ग्राह्य है। 
चक्नु और रूप के उचित सामीपष्य से चक्चु-विज्ञान होता है | 


- कान ओर शब्द के स्पर्श से भ्रोत्र-विज्ञान होता है| 
नाक और गनन्‍्ध के सम्बन्ध से प्राण-विज्ञान होता है। 


जीम और रस के सम्बन्ध से रसना-विज्ञान होता है। 
काय और स्पश के सम्बन्ध से स्पशन-विज्ञान होता है | 


चिन्तन के द्वारा मनोविज्ञान होता है | 
इन्द्रिय-विशान रूपी का ही होता है। मनो-विज्ञान रुपी और अरूपी 
दोनों का होता है* | 


वैदना 
(३) अनुकूल बेदना के छह प्रकार हैं :-- _ 
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(१) चक्तुछुख (२) भोत्र-सुख (३ ) माण-सुख (५) जिह्ा-सुख 
(५ ) स्पशंन-सुख ( ६ ) मन-सुख* | 
प्रतिकूल वेदना के छह प्रकार हैं--- 

(१) चक्षु-दुःख (२) भोत्र-हुःख ( ३) घाष-दुःख (४) जिहा-हुःख 
(५. ) स्पर्शन ढु.ख (६ ) मन हुःख*। 
सज्ञा 
(४ ) चार संजाए, ( पूर्वानुभूत विषय की स्मृत्ति और अनागत की चिन्ता या 
विपय की अमिलापा ) है-- 

(१) श्राह्र-संज्ञा (२) भय-सजा (३) मैेथुन-सज्ञा ( ४ ) परिग्रह- 
सज्ञा१? | 
सस्कार 
(५ ) बासना--पाच इन्द्रिय और मन की धारणा के बाद की दशा है** | 
उपादान_ 

महात्मा बुद्ध ने कहा--भिनक्षुत्रो | जिस प्रकार काठ वल्ली, तृण तथा 
मिट्टी मिलाकर “आकाश? ( खला ) को घेर लेते हैँ और उसे घर कहते हैं, 
इसी प्रकार हड्डी, रगें, मास तथा चमं मिलकर आकाश को घेर लेते हं और 
उसे 'रूप' कहते हैं| 

आँख और रूप से जिस विशान की उत्पत्ति होती है, वह चन्नु-विशान 
कहलाता है | कान ओर शब्द से जिस विज्ञान की उत्तत्ति होती है, वह भोत्न- 
विज्ञान कहलाता है। नाक और गन्ध से जिस विज्ञान की उत्पत्ति होती है, 

बह धाण-विज्ञान कहलाता है | काय ( स्पशेन्द्रिय ) और स्थृशतव्य से जिस 

विनान की उत्पत्ति होती है, वह काय-विज्ञान कहलाता है | 

मन तथा धर्म ( मन-इन्द्रिय के विषय ) से जिस विज्ञान की उत्पत्ति 
होती है, वह मनोविज्ञान कहलाता है | 

उस विज्ञान में का जो रूप है, वह रूप-उपादान-स्कन्ध के अन्तर्गत है** | 

उस विज्ञान में की जो वेदना है, वह वेदना उपादान-स्कन्घ के अन्तर्गत है, 
उस विज्ञान में की जो सज्ञा है, वह संज्ञा-उपादान-स्कन्ध के अन्तर्गत है, जो 
उस विज्ञान में के जो संस्कार है, वह संस्कार उपादान-स्कन्ध फे अन्तर्गत है। 
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जो उस विज्ञान ( चित्त ) में का विज्ञान ( मात्र ) है, वह विज्ञान--उपादान- 
स्कनन्‍्ध के अन्तर्गत है | 

मिन्षुओ । यदि कोई कहे कि विना रूप के, बिना वबेदना के, बिना संज्ञा 
के, बिना सस्कार के, विश्ञान--चित्त-मन क्री उत्पत्ति, स्थिति, विनाश, 
उत्पन्न होना, वृद्धि तथा विपुलता को प्राप्त होना--हो रुकता है, तो यह 
असम्भव है ११] 

दुःखबाद भारतीय दर्शन का पहला आकर्षण है| जन्म, मृत्यु, रोग और 
बुढ़ापे को दुःख** और अज, अमर, अजर, अरुज को सुख माना 
गया है*४। 
विचार-बिन्दु 

जन्म, मृत्यु, रोग और बुढ़ापा--ये परिणाम हैं। महात्मा बुद्ध ने इन्हों 
के निमूलन पर बल दिया | उसमें से करुणा का खोत बहा । 

भगवान्‌ महावीर ने दुःख के कारणों को भी दुःख माना और उनके 
उन्मूलन की दशा में ही जनता का ध्यान खींचा" ९ | उसमें से संयम और 
अहिंसा का खोत बहा | 
दु:ख का कारण 

भगवान्‌ महावीर ने कहा--वलाका अएडे से और अण्डा बलाका से पैदा 
होता है, बेंसे ही मोह--तृष्णा से और तृष्णा मोह से पैदा होती है*" | 

प्रिय रूप, शब्द, गन्ध, रस, स्पशं और भाव राग को उमारते हैं। 

अपग्रिय रूप, शब्द, गन्ध, रस, स्पर्श और भाव दे प को उभारते हैं। 

प्रिय-विषयों में आदमी फंस जाता है | अप्रिय-विषयों से दूर भागता है | 
प्रिय-विषयों में अत्तृत्त आदमी परिग्रह में आसक्त बनता है। असन्तोपष के 
दुःख से दुखी वनकर वह चोरी करता है| 

तृष्णा से पराजित व्यक्ति के माया-मृषा और लोभ बढ़ते हैं, वह दुख- 
मुक्ति नहीं पा सकता** ] 

चोरी करने वाले के माया-सपा और लोभ बढ़ते हैं, वह दुःख-मुक्ति नहीं 
पा सकता १*| 
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प्रिय विपयो में अतृप्त व्यक्ति के माया-स्रपा और लोभ वदते हैं, चह 
छुःख-मुक्ति नही पा सकता" | 

परिग्रह में आसक्त व्यक्ति के माया-मृपा और लोम वड़ते हैं, वह दुःख- 
मुक्ति नहीं पा सकता** | 

दुःख आरम्भ से पैदा होता है** | 

ुः्ख हिंसा से पेदा होता है? ? | 

दुःख कामना से पैदा होता है 5 | 

जहाँ आरम्म है, हिंसा, है, कामना है, वहाँ राग दप है। जहाँ राग- 
ह्वेप है--वहाँ क्रोध, मान, माया, लोभ, घृणा, हष, विपाद, हास्य, भय, शोक 
ओर बासनाए' हूँ *० | जहाँ ये सब हैं, वहाँ कर्म ( वन्धन ) है। जहाँ कम है, 
वहाँ ससार है; जहाँ संसार है, वहाँ जन्म है| जहाँ जन्म है, वहाँ जरा है, रोग 
है, मौत है। जहाँ ये हैं, वहाँ दुःख है* ६ | 

भव-तृष्णा विधैली वेल है। यह भयंकर है और इसके फल वड़े डरावने 
होते हैं ५ । 

महात्मा बुद्ध ने कहा--मनुष्य अपनी आंख से रूप देखता है। प्रियकर 
लगे तो उसमें आसक्त हो जाता है, अप्रियकर हो तो उससे दूर भागता है। 
कान से शब्द सुनता है, प्रियकर लगे तो उसमें आसक्त हो जाता है, अपग्रियकर 
लगे तो उससे दूर भागता है) घाण से गनन्‍्ध सूघता है, प्रियकर लगे तो उसमें 
आसक्त हो जाता है, अप्रियकर लगे ठो उससे दूर भागता है। जिह्या से रस 
चखता है, प्रियकर लगे ठो उसमें आसक्त हो जाता है, अप्रियकर लगे तो 
उससे दूर भागता है। काय से स्पर्श करता है, प्रियकर लगे तो उसमें आसक्त 
हो जाता है, अप्रियकर लगे तो उप्तसे दूर भागता है। मन से मन के विपय 
( धर्म ) का चिन्तन करता है, प्रियकर लगे तो उसमे आसक्त हो जाता है। 
अग्रियकर लगे तो उससे दूर भागता है। 

इस प्रकार आसक्त होनेवाला तथा दूर भागनेवाला जिस दुःख-सुख वा 
अदुख-असुख, किसी भी प्रकार की वेदना-अनुभूति का अनुभव करता है, वह 
उस वेदना में आनन्द लेता है, प्रशंसा करता है, उसे अ्रपनाता है। बेदना को 
जो अपना वनाना है, वही उसमें राग उत्पन्न होना है| वेदना में जो राग हैं, 
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वही उप[दान है। जहाँ उपादान है, वहाँ भव है, जहाँ भव है, वहाँ पैदा होना 
है, जहाँ पैदा होना है, वहाँ बूढा होना, मरना, शोक करना, रोना-पीटना, 
पीड़ित होना, चिन्तित होना, परेशान होना--सब हैं | इस प्रकार इस सारे 
के सारे दुःख का समुदय होता है। 
दुःख निरोध 

भगवान्‌ महावीर ने कहय--ये अर्थ--शब्द, रूप, गन्ध, रस और स्पर्श-- 
प्रिय भी नहीं हैं, अभध्रिय भी नहीं हैं, हित्तकर भी नहीं हैं, अहितकर भी नहीं 
हैं। थे प्रियता और अपग्रियता के निमित्तमात्र हैं | उनके उपादान राग और 
हष हैँ, इस प्रकार अपने में छिपे रोग को जो पकड़ लेता है, उसमें समता या 
मध्यस्थ-बृत्ति पैदा होती है। उसकी तृष्णा क्षीण हो जाती है। विरक्ति आने 
के बाद ये अर्थ प्रियता भी पैदा नहीं करते, अप्रियता भी पैदा नहीं करते १<| 

जहाँ विरक्ति है, वहाँ विरति है | जहाँ विरति है, वहाँ शान्ति है, जहाँ 

शान्ति है वहाँ निर्वाण है** | 

सब इन्द्र मिट जाते हैं--आपि-व्याधि, जन्म-मौत आदि का अ्रन्त 
होता है, वह शान्ति है। 

इन्द्र के कारण भूतकर्म विलीन हो जाते हैं, वह निरोध है। यही दुःख 
निरोध है?" | 

महात्मा बुद्ध ने कहा--काम-तृप्णा और भवन्तृष्णा से मुक्त होने पर 
प्राणी फिर जन्म ग्रहण नही करता २'| क्‍योंकि तृष्णा के सम्पूर्ण निरोध से 
उपादान निरूद्ध हो जाता हैं। उपादान निरूद्ध हुआ तो भव निरूद्ध | भव 
निरूद्ध हुआ तो पैदाइस निरूद्। पैदा होना निरूद्ध हुआ तो बूढा होना, 
मरना, शोक करना, रोना-पीटना, पीड़ित होना, चिन्तित होना, परेशान 
होना--यह सब निरूद्ध हो जाता है। इस प्रकार इस सारे के सारे दुःख- 
स्कन्ध का निरोध होता है। 

मिक्षुओं ] यह जो रूप का निरोध है, उपशमन है, अस्त होना है--यही 
दुःख का निरोध है, रोगों का उपशमन है, जरामरण का अस्त होना है। यह 
जो वेदना का निरोध है, सज्ञा का निरोध है, संस्कारों का निरोध हैं तथा 
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विज्ञान का निरोध है, उपशमन है, अस्त होना है, यही दुःख का निरोध है, 
रोगों का उपशमन है, जरा मरण का अस्त होना है। 

यही शान्ति है, यही श्रेठता है, यह जो सभी सस्कारों का शमन, सभी 
चित्त-मलों का त्याग, तृष्णा का छ्व, विराग-स्वरूप, निरोध स्वरूप 
निवांण है। 
दुःख निरोध का मार्ग 

भगवान्‌ महावीर ने ऋजु मार्ग को देखा? *| वह ऋजु ( सीधा ) है, इसलिए 
भहाघोर है? 3, दुश्चर है? * | 

वह अनुत्तर है, विशुद्ध है, सब दुःखों का अन्त करनेवाला है?" उसके 

चार अद्ज हें? * | 

सम्यक्‌-दर्शन, सम्यकू-श्ञान, सम्यक्‌-चरित्र, सम्यक-तप | 

इसकी अल्प-आराधना करने वाला अल्प-दुःखो से मुक्त होता है । 

इसकी मध्यम आराधना करने वाला सब दुःखों से मुक्त होता है | 

इसकी पूर्ण आराधना करने वाला सब दुःखों से मुक्त होता दै | 


यह जो कामोपभोग का हीन, ग्राम्य, अशिष्ट, अनाय, अनर्थकर जीवन 
है और यह जो अपने शरीर को व्यर्थ क्लेश देने का का दुःखमय, अनार, 
अनर्थकर जीवन है, इन दोनों सिरे की बातों से बचकर तथागत ने मध्यम- 
मार्ग का जान प्राप्त किया जो कि आँख खोल देनेवाला है, ज्ञान करा देने 
वाला है, शमन के लिए, अभिज्ञा के लिए, बोध के लिए, निर्वाण के लिए 
होता है-- 


यही आये अष्टांगिक मार्ग दुःख-निरोध की ओर ले जाने वाला है, जो 


कि यू है-- 
१ सम्यक्‌ दृष्टि के 
२ सम्यक्‌ संकल्प डी 
३ सम्यक्‌ वाणी 
शील 
४ सम्यक्‌ कर्मान्त 
५ सम्पक आजीविका 
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६ सम्यक व्यायाम 
७ सम्यक्‌ स्मृति 
८ सम्यक्‌ समाधि 


समाधि 


निर्मल ज्ञान की प्राप्ति के लिए. यही एक मार्ग है और कोई मार्ग 
नहीं?» | इस मार्ग पर चलने से तुम दुःख का नाश करोगे। 


विचार बिन्दु 


महात्मा बुद्ध ने केवल मध्यम-मार्ग का आश्रय लिया | उसमें आपदू-धर्मो 
या अपवादों का प्राछुर्य रहा | भगवान्‌ महावीर आपदू-धर्मों से दूर होकर 
चले। काय-क्लेश को उन्होंने अहिंसा के विकास के लिए, आवश्यक माना। 
किन्तु साथ-साथ यह भी कहा कि बल श्रद्धा, आरोग्य, क्षेत्र और काल की 
मर्यादा को समककर ही आत्मा को तपश्चर्या में लगाना चाहिए२<*॥ 
गहस्थ-भ्रावकों के लिए जो मार्ग है, वह मध्यम-मार्ग है| 
चार सत्य 


महार्मा बुद्ध ने चार सत्यों का निरूपण व्यवहार की भूमिका पर किया 
जब॒कि भगवान-महाबीर के नव तत्तों का निरूपण अधिक दाशनिक है। 

ससार; संसार-दैत, मोत्त और मोक्ष का उपाय--ये चार सत्य परातञ्ञल 
भाष्यकार ने भी माने हैं। 

उन्होने इसकी चिकित्सा-शास्त्र के चार अ्रज्ञौं-रोग, रोग-हैठ, आरोग्य 
और मैपज्य से ठुलना की है। 

महात्मा बुद्ध ने कहा >मिछ्ुओं ! “जीव ( आत्मा ) और शरीर मिन्‍न- 
मिन्‍न हैं--ऐसा मत रहने से श्रेष्ठ-जीवन व्यतीत नहीं किया जा सकता? | 
ओऔर जीव ( आत्मा ) तथा शरीर दोनों एक हैं--ऐसा मत रहने से भी 
श्रेष्ठ जीवन व्यतीत नहीं किया जा सकता | 

इसलिए मिक्ुओ | इन दोनों सिरे की बातों को छोड़कर तथागत बीच 
के धर्म का उपदेश देते हैं-- 

अविया के होने से संस्कार, संस्क्रार के होने से विज्ञान, विज्ञान के होने 
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से नामरूप, नामरूप फे होने से छह आयतन, छद्द आझ्ायतनो के होने से स्पर्श, 
स्पर्श के होने से वेदना, पेदना के होने से तृष्णा, तृष्णा फे होने से उपादान, 
उपादान के होने से भव, भव के होने से जन्म, जन्म के होने से घुद्धापा, मग्ना, 
शोक, रोना-पीटना, दुःख, मानसिक चिन्ता तथा परेशानी होती है | इस प्रकार 
इस सारे के सारे दुःख-स्वन्ध की उत्पत्ति होती ह। भिक्षुझो । इसे प्रतीत्य- 
समुत्पाद कहते है| 

चवियया के ही सम्पूर्ण विगग को, निरोध हो सस्कारों का निरोध होता 
है। सन्‍्कारों फे निरोध से विशान-निगोध, विजान के निरोध से नामस्प निरोध, 
नामरूप के निगोध से छह च्यायतनों का निरोध, छद् आयतनों फे निरोध 
से स्पर्ण छा निरोध, न्पर्ण के निरोध से बेदना का निगोेध, वेदना के निरोध 
से तृष्या का निरोध, तृ्णा के निरोध से उपादान का निरोध, उपादान के 
निरोध से भव-निरोध, भव के निरोध से जन्म का निगोध, जन्म के निरोध सो 
बुटापा, शोक, गेने-पीटने, हुःस़ मानसिक चिन्ता तथा परेशानी का निरोध 
होता है | इस प्रकार इस सारे के सारे दुःस स्कनध का निरोध होता है। 

भगवान्‌ महावीर ने जीब और अजीब का स्पष्ट व्याकरण किया। उनने 
कहा--जीव शरीर ले भिन्‍न भी है और अभिन्‍न भी है) जीव चेतन है, 
शरीट पट्ट है-इस दृष्टि से दोनों भिन्‍न भी हैं। संसारी जीव शरीर से 
बन्धा हुआ है, उसी के द्वारा अमिव्यकत और प्रवृत्त होते हैं, इसलिए, वे अभिन्‍न 
भीई। 

आत्मा नहीं है, वह नित्य नहीं ै, कर्ता नहीं है, भोक्ता नहीं है, मोक्त नहीं 
हैं, मोज्ञ का उपाय नही है--ये छह मिथ्या-दृष्टि के स्थान हैं** | 

आत्मा है, वह नित्य भी है, कर्त्ता है, भोक्ता है, मोक्ष है, मोक्ष का उपाय 
ई--ये छह सम्यक-दृष्टि के स्थान हैं*१॥ 

जीव और अजीव--ये दो मूल तत्त्व हैं। यह विश्व का निरूपण है*? | 

पुण्य, पाप ओर वन्ध--यह दुःख (संसार ) है*३॥ आजनव दुःख 
( ससार ) का हैत है| मोक्ष दुःख ( संसार ) का निरोध है। सबर और 
निजरा दुःख निरोध ( मोक्ष ) के उपाय हैं। 
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जीव और अजीव--ये दो मूलभूत सत्य हैं। अजीव से जीव के विश्लेषण 
की प्रक्रिया का अर्थ है--साधना | शेप सात तत्त्व साधना के अज्ज हैं। संक्तित 
रूप में ये सात तत्व और चार आये-सल्य सर्वथा मिन्‍न नहीं हैं | 


सात १२७-१४४ | 
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जेन-दर्शन और वर्तमान युग 
साम्य-दर्शन 

नि शस्त्रोकरण (आस्त्र-परिज्ञा) 
शस्त्रीकरण के हैतु 

प्रतिष्ठा का व्यामोह 


शस्त्रोकरण का परिणाम 
नैनृत्त्त का महत्त्व 

पाण्डित्य 

शस्त्र-प्रयोक्ता 

अविवैक और विवेक 
निःशस्त्रीकरण का अधिकारी 
शस्त्र-प्रयोग से दूर 

अशस्त्र की उपासना 

मित्र और शत्रु 

चेतन्य का सूक्ष्म जगत्‌ 
ज्ञान और वेदना (अनुभूति) 
अहिंसा का सिद्धान्त 

हिंसा चोरी;है 
निःशस्त्रीकरण की आधार शिला 
आत्सा का सम्मान 

वस्तु सत्य 

व्यवहार सत्य 

व्यक्ति और समुदाय 
अन्तर्राष्ट्रीय-निरपेक्षता 
ऐकान्तिक आग्रह 

समन्वय की दिशा मे प्रगति 
पचशील 


सं|म्प्रदायिक-सापैक्षता 

सामज्नस्य का आधार मध्यम-मार्ग 
शाति और समन्वय 
सह-अस्तित्व की धारा 
सह-अस्तित्त्त का आधार-सयम 
स्वत्व की मर्यादा 

निष्कर्ष 

नयः सापेक्ष दृष्टियाँ 

दुर्नयः निर्षेक्ष दृष्टिया 


साम्य-दर्शन 

दर्शन के सत्य भुत्र होते हैं। उनकी अपेक्षा चैकालिक होती है। मानव- 
समाज की कुछ समस्याएं वनती-मिटती रहती हैं। किन्तु कुछ समस्याए, 
मौलिक होती हूँ | वार्तमानिक समस्या का समाधान करने का उत्तरदायित्व 
बरतमान के समाज-दर्शन पर होता है| दर्शन उन समस्याओं का समाधान 
देता है, जो मौलिक होने के साथ साथ दूमरी समस्याओं को उत्पन्न भी 
करती है । 

धैपम्प, शन्त्रीकरण और युद्ध-ये त्रैकालिक समस्याएं हैं | किन्तु वर्तमान 
में ये उम्र बन रही हैं। अग्रु-युग में शस्म्रीकरण ओर युद्ध के नाम प्रलय की 
सम्भावना उपस्थित कर देते हैं। आज के मनीपी इस सम्भावना के अन्त का 
मार्ग दृढ रहे हैं। माक्‍स ने साम्प का मार्ग खोज निकाला | समाज दर्शन 
में उसका विशिष्ट स्थान है| उसके पीछे शक्ति का सुदृढ तन्‍्त्र है| इसलिए 
उसे साम्य का स्व॒तन्त्र-विकासात्मक रुप नहीं कहा जा सकता। भगवान्‌ 
महावीर ने साम्व का जो स्वर-उद्युद्ध किया, वह आज अधिक मननीय है। 
भगवान्‌ ने कहय--“अ्त्येक दर्शन को पहले जानकर में प्रश्न करता हूँ, 
है वादियों | तुम्हे सुख अप्रिय है या दुःख अपधिय ?” यदि तुम स्वीकार करते 
हो कि दु.ख अप्रिय है तो तुम्हारी तरह ही सर्च प्राणियों को, सर्व भूतो को, 
सर जीवो को और सर्व सत्वो को दु'ख महा भयकर, अनिष्ट और 
अशान्तिकर है" | “जेसे मुझे कोई वेंत, हड्डी, मुष्ि, ककर, ठिकरी आदि से 
मारे, पीटे, तोडे, तर्जन करे, दुःख दे, ब्याकुल करे, भयभीत करे, प्राण-हरण 
करे तो मुझे दुःख होता है, जेसे मृत्यु से लगाकर रोम उखाइ़ने तक से म॒मे 
दुःख ओर भय होता है, वेसे ही सब प्राणी, भूत, जीव ओर तत््वो को 
होता ह”--यह सोचकर किसी भी प्राणी, भूत, जीव व सक्त्व को नहीं मारना 
चाहिए, उस पर हुकूमत नहीं करनी चाहिए, उसे परिताप नहीं पहुँचाना 
चाहिए, उसे उद्दिम नहीं करना चाहिए" | 

इस साम्य-दर्शन के पीछे शक्ति का तन्‍्त्र नहीं है, इसलिए यह समाज को 
अधिक समृद्ध बना सकता है | समृूचा विश्व अहिंसा या साम्य की चर्चा कर 
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रहा है। इस संस्कार की पृष्ठभूमि में जेन दर्शन की महत्त्वपूर्ण देन है। 
कायिक और मानसिक अहिंसा और उसकी वेयक्तिक और सामाजिक साधना 


का सुव्यवस्थित रूप जेन तीयेकरों ने दिया, यह इतिहास द्वारा भी 
अभिमत है। 


निःशस्त्रीकरण (शस्त्र-परिज्ञा) 

जीवन की सारी चर्याओ्रों का प्रधान-खोत आत्म-चर्या है। उसके दो 
पक्त हैं+>-त्राचार और विचार | आचार का फल विचार है| विचार का 
सार आचार है। आचार से विचार का सम्बादन होता है, पोष मिलता है। 
बिचार से आचार को प्रकाश मिलता है | 

आचार का प्रधान अग निःशस्त्रीकरण है | 

पााण-युग से अग्रुयुग तक जितने उत्पीड़॥ और मारक शस्त्रो का 
आविष्कार हुआ है, वे निष्क्रिय-शस्त्र ( द्रव्य-शस्त्र ) हैं। उनमें स्वतः प्रेरित 
घातक-शक्ति नहीं है | 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम ! सक्रिय-शस्त्र ( भाव-शस्त्र ) अ्रसयम है। 
विध्यंस का मृल वही है। निष्करिय-शस्त्रो में प्राण फूंकनेबाला भी वही है। 
उसे भली-भाँति समझ कर छोड़ने का यज्ञ करना ही निःशस्न्नीकरण है। 
शस्त्रीकरण के हैतु 

भगवान्‌ ने कहा--यह मनुष्य (१) चिरकाल तक जीने के लिए, 
(२४ ) प्रतिष्ठा, सम्मान और प्रशसा के लिए, ( ५ ) जन्म-म्रत्यु से मृक्त होने 
के लिए, ( ६ ) दुःख-मुक्ति के लिए--शस्त्रीकरण करता है? | 
प्रतिष्ठा का व्यामोह्‌ 


“आज तक नहीं किया गया, वह करू गा” इस भूल-मुलैया में फसे हुए 
लोग भटक जाते हैं | वे दूसरो को डराते हैं, सताते हैं, मारते हैं, लूट खसौट 
करते हैं* | 

वे नहीं जानते कि मौत के करोड़ों दरवाजे हैं। | 

जीवन दौड़ रहा है | 


वे नहीं देखते कि मौत के लिए, कोई दिन छुट्टी का नही है' | 
जीवन नश्बर है। 
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वे नही सोचते कि मौत के समय कोई शरण नही देता*। 

जीवन अच्राण है | 

शम्त्रीकरण करने वाला, कराने वाला, उसका अनुमोदन करने वाला एक 
दिशा से दूमरी दिशा में पथंटन करता है। उनके स्थान निम्न होते हैं ;-- 
कोई अन्धा होता ६ तो कोई काना, कोई वहरा होता है तो कोई गृू गा, कोई 
कुबठा और कोई बीना, कोई काला और कोई चितकबरा--यू' उनका ससार 
रग विरगा होता ६* | 
नेतृत्व का महत्त्व 

जो व्यक्ति शस्त्र प्रयोग के द्वारा दूमरो को जीतना चाहत ह--वे दिदद- 
मृद हैं। लोक-विजय के लिए शम्त्रीकरण को श्रोत्साहन देने वाले जनता को 
घोर अन्धकार मे ले जा सटे हैं। वे कल्याशु-कारक नेता नहीं हैं। दिद्ट मूढ 
नेता और उसका अनुगामी समाज, ये दोनों श्रन्त मे पछताते हैं* |] अन्धा 
अन्धों को सह्दी पथ पर नही ले जा सकता" | इसलिए, नेतृत्व का प्रश्न बहुत 
महत्त्वपूर्ण ही] सफल नेता वही हो सकता है, जो दूसरों के अधिकारों को 
कुचले बिना निजी त्लोतो को ही विकामशील बनाए | 
पाण्डित्य 





जो समय को सममता है, उसका मूल्य आंकता है, वह परिडत है** | वह 
व्यामूढ़ नहों बनता | वह समय को समझ कर चलता है | मद व्यकि मोह के 
भार से दव जाता है| वह न झार-गामी होता है और न पारगामी--न इधर 
का रहता है और न उधर का** | जो व्यक्ति अलोभ से लोभ को जीतते हैं, 
वे पारगामी हैं; जन-मानम के सम्राद्‌ हैं*३ | 

लोक-विजय के लिए जन-बल ओर शस्त्र-वल का सग्रह और प्रयोग करने 
वाले अदूरदर्शी हैं** | दूरदर्शों जो होते हैं, वे शस्त्र-प्रयोग न करते, न 
करवाते और न करनेवाले का समर्थन ही करते | लोक-विजय का यही मार्ग 
है | इसे समकने वाला कहो भी नहीं बधता | चह अपनी स्वतन्न बुद्धि और 

न्त्र गति से चलता है*" | 
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शस्त्र-प्रयोक्ता 

जो प्रमतत हैं, वे शस्त्र का प्रयोग करते हैं| जो काम-भोग के अत्र्थी हैं, 
वे शस्त्र का प्रयोग करते हैं| भगवान्‌ ने कहा--अपने या पर के लिए 
या विना प्रयोजन ही जो शस्त्र का प्रयोग करते हैं, वे विपदा के भेँवर में फेंस 
जाते हैं* ६ | 
अविवेक और विवेक 


भगवान्‌ ने कहा--शस्त्रीकरण अविवेक ( अपरिज्ञा ) है। इसके कट 
परिणामों को जान कर जो इसे छोड़ देता है, वह विवेक ( परिज्ञा ) है** | 
निःस्त्रीकरण का अधिकारी 


भगवान्‌ ने कहा--गौतम | मैं पहले कहाँ था १ कहाँ से आया हूँ १ पहले 
कौन था आगे क्‍या होऊँंगा ? यह संज्ञान जिसे नही होता, वह अनात्मवादी है। 

अनात्मवादी निःशस्त्रीकरण नहीं कर सकता"*< | इन दिशाओं और 
अनुदिशाओओं में सश्बारी तत्त्व जो है, वह मैं ही हूँ ( सोडहम्‌ ), इसे जाननेवाला 
आत्मा को जानता है, लोक को जानता है, कर्म को जानता है, क्रिया को 
जानता है। 

आत्मा को जानने वाला ही निःशस्त्रीकरण कर सकता है** | 
गस्त्र-प्रयोग से दूर है 

जो अपनी पीर जानता है, वही दूसरों की पीर जान सकता है" | जो 
दूसरों की पीर जानता है, वही अपनी पीर जान सकता है** | 

सुख दुःख की अनुभूति व्यक्ति-व्यक्ति की अपनी होती है | आत्म-तुला की 
यथार्थ अनुभूति हुए विना प्रत्येक जीव सभी जीवों के शस्त्र ( हिंसक ) 
होते हैं** | 

“शस्त्र! ( अहिंसक ) वे ही हो सकते हैं, जिन्हें साम्य और अमेद में 
कोई भेद न जान पड़े | भगवानने अहिंसा के उच्च-शिखर से पुकारा - पुरुष ! 
देख---““जिसे व्‌ू मारना चाहता है, वह तू ही है, जिस पर तू शासन करना 
चाहता है, वह तू ही है। जिसे तू कष्ठ देना चाहता है, वह तू ही है, जिसे 
तू अधीन करना चाहता है, वह व्‌ ही है जिसे व्‌ सताना चाहता है, वह व्‌ ही 
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है|” हंतन्य और घातक, शासितब्य और शासक में समता है किन्तु एकत्व 
नही है | कर्ता के साथ क्रिया दौड़ती है ओर उसका परिणाम पीछे लगा आता 
है। मरल चक्तु से देखता हैं, वह दूमरों को मारने में अपनी मीत देखता है, 
दूमरों को शासित और अधीन करने में अपनी परवशता देखना है, दूमरों को 
सताने में अपना सन्‍्ताप देखता है। एक शब्द मे क्रिया की अतिक्रिया ( अनु- 
सवेदन ) देखता है, इसलिए वह किसी को भी मारना व अधीन करना नहीं 
चाहता | 

शम्त्रीकरण ( पाप ) से वे ही बच सकते हैं, जो गम्मीरता ( अध्यात्म- 
दृष्टि ) पृर्षक्र शस्त्र-प्रयोग में अपना अहित देखते हँ१* | 

जो सेदन हैं, वे दी अशस्त्र का मर्म जानते हैं, जो अशस्त्र का मर्म जानते 
है, वे ही खेदन हूँ" | 

नो दूसरो की आशका, भय या लाज से शस्न्रीकरण नहीं करते, वे तत्काल- 
दृष्टि ( अन-अध्यात्म-दष्टि--बहिर-दृप्टि ) हैं। वे समय आने पर शस्त्री- 
करण से बच नही सकते * | 
अशस्त्र की उपासना 

जो सवंदा और सर्वथा अशस्त्र है, वही परमात्मा है। अशस्त्रीकरण की 
ओर प्रगति ही उसकी उपासना है| आत्माए' अनन्त हैं| वे किसी एक दी 
विशाल-वृक्ष के अवयव मात्र नहीं हैं। सबकी स्वतन्त्र सत्ता है*७ ] 

जो व्यक्ति दूमरी आत्माओं की प्रमु-सत्ता में हस्तक्षेप करते हैँ, वे परमात्मा 
की उपासना नहीं कर सकते। 

भगवान्‌ ने कहा--सबे-जीव-समता का श्राचरण ही सत्य है| इसे केन्द्र 
बिन्दु मान चलने वाले ही परमात्मा की उपासना कर सकते हैँ*< | 
मित्र और शत्रु 

भगवान्‌ ने कहा--पुरुष | बाहर क्या हढ़ रहा है ? अन्दर आ और देख 
तू ही तेरा मित्र है** | ओ पुरुष | तू ही तेरा मित्र और तू ही तेरा शन्चु 
है जो किसी का भी अमित्र नहीं, वही अपने आपका भिन्न है?" | जो किसी 


एक का भी शअ्रमित्र है, वह सबका अ्मित्र है--आत्मा की सर्वसम-सत्ता का 
अमित्र है? १ | 
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जो आत्मा के अमिच हैं, वे परमात्मा की उपासना नहीं कर सकते | 
चैतन्य का सुक्ष्मःजगत्‌ 

जो व्यक्ति सूक्ष्म जोवों का अस्तित्व नहीं मानते, वे अपना अस्तित्व भी 
नहीं मानते | जो अपना अस्तित्व नहीं मानते हैं, थे ही मूक्ष्म जीवों का 
अस्तित्व नहीं मानते | वे अनात्मवादी हैं | आत्मवादी ऐसा नहीं करते। वे 
जैसे अपना अस्तित्व मानते हैं, वैसे ही सृद्मम जीवो का अस्तित्व भी मानते 
हैं?९। 

मिद्दी का एक ढला, जल की एक बू द, अभि का एक कण, कॉपल को 
हिला सके उतनी सी वायु में असख्य जीव हैं। सुई की नोक टिके, उतनी 
वनस्पति में असंख्य या अनन्त जीव हैं | 
. ज्ञान और वैदना ( अनुमूति ) 


जीव के दो विशेष गुण हँ--शान और वेदना ( सुख-दुःख की अनुभूति )। 

अमनस्क ( जिनके मन नहीं होता, उन ) जीवों का ज्ञान अस्पष्ट होता है, 
बेदना स्पष्ट होती हैं*३ | 

समनस्क ( जिनके मन होता है, उन ) जीवों का ज्ञान और वेदना दोनों 
स्पष्ट होते हँ१० | 

भगवान्‌ ने विशाल ज्ञान चक्तु से देखा और कहा--गौतम | इन छोटे 
जीवों में भी सुख-दुख की संवेदना है?" | 

अहिंसा का सिद्धान्त 

प्राणी मात्र को जीना प्रिय है, मौत अप्रिय; सुख प्रिय है, दुःख अग्रिय | 
इसलिए मतिमान्‌ मनुष्य को किसी का प्राण न लूटना चाहिए? * | 

जीव-घध न करना ही ज्ञानी के ज्ञान का सार है और यही अछिसा का 
सिद्धान्त है? * | 
हिंसा चोरी है 

सूच््म जीव अपने प्राण लूटने की स्वीकृति कव देते हैं १ जो व्यक्ति बल्लात्‌ 
उनके प्राण लूटते हैं, वे उनकी चोरी करते हैँ? । 
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नि.शस्त्रीकरण की आधारशिला--सब जीव समान हैं 

(क) परिमाण की दृष्टि से :-- 

जीवों के शरीर भले छोटे हों या बड़े, आत्मा सब में समान है। चींटी 
और हाथी--दोनों की आत्मा समान हैं? | 

भगवान्‌ ने कद्दा--गौतम ! चार वस्तुए; समतुल्य हैं--आकाश ( लोक।- 
काश ), गति-सहायक-तत्त्व ( धर्म ), स्थिति सहायक तत्त्व ( अधर्म ) और एक 
जीव--इन चारों के अवयव बराबर हैं*" | तीन व्यापक हैं। जीव कर्म 
शरीर से बधा हुआ रहता है, इसलिए वह व्यापक नहीं बन सकता | उसका 
परिमाण शरीर-व्यापी होता है। शरीर--मनुष्य, पशु, पक्ती--इन जातियों 
के अनुरूप होता है शरीर-मेद के कारण प्रसरण-मेद होने पर भी जीव के मौलिक 
परिमाण में कोई न्यूनाधिक्य नहीं होता । इसलिए, परिमाण की दृष्टि से सब 
जीव समान हैं। 

(ख) ज्ञान की दृष्टि से :-- 

मिद्दी, पानी, अमि, वायु और वनस्पति का शान सब से कम विकसित 
होता है| ये एकेन्द्रिय हैं| इन्हँ केवल स्पर्श की अनुभूति होती है| इनकी 
शारीरिक दशा दयनीय होती है | इन्हें छूने मात्र से अपार कष्ट होता है। 
द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, अमनस्क प-चेन्द्रिय, समनस्क पचेन्द्रिय--ये 
जीवों के क्रमक विकास-शील वर हूँ | ज्ञान का विकास सब जीखथों में समान 
नहीं होता किन्तु ज्ञान-शक्ति सब जीवों में समान होती है। प्राणी मात्र में 
अनन्त ज्ञान का सामथ्य है, इसलिए, ज्ञान-सामर्थ्य की दृष्टि से सब जीव 
समान हैं। 

(ग) वीय॑ की दृष्टि से :-- 

कई जीव प्रचुर उत्साह और क्रियात्मक वीय से सम्पन्न होते हैं तो कई 
उनके धनी नहीं होते। शारीरिक तथा पारिपा्िक साधनों की न्‍्यूनाधिकता 
'व उच्चावचता के कारण ऐसा होता है| आत्म-बीय या योग्यतात्मक वीय॑ में 
कोई न्यूनाधिक्य व उच्चावचात्व नहों होता, इसलिए यौग्यतात्मक वीर्य 
की दृष्टि से सब जीव समान हैं। 

(घ) अपौदुगलिकता की दृष्टि से ;-- 
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किन्हीों का शरीर सुन्दर, जन्म-स्थान पचित्र व व्यक्तित्व आकर्षक होता 
हैं और किन्हों का इसके विपरीत होता हैं। 

कई जीव लम्बा जीवन जीते हैं, कई छोटा; कई यश पाते हैं और कई 
नहीं पाते या कुयश पाते हैं, कई उच्च कहलाते हैं और कई नीच, कई सुख की 
अनुभूति करते हैं और कई दुःख की | ये सव पौदूगलिक उपकरण हैं| जीव 
अपौद्ग लिक हैं, इसलिए अपौद्गलिकता की दृष्टि से सव जीव समान हैं। 

(ड ) निरुपाधिक स्वभाव की दृष्टि से :-- ह 

कई व्यक्ति हिंसा करते हैं--कई नहीं करते, कई मूठ वोलते हैँ--कई नहीं 
बोलते, कई चोरी ओर संग्रह करते हैं--कई नहीं करते, कई वासना में फेसते 
'हैं-- कई नहों फेसते | इस वैपम्य का कारण मोह ( मोहक-पुदुगलों ) का 
उदय व अनुदय है। मोह के उदय से व्यक्ति में विकार आता है। हिंसा, भूंठ, 
चोरी, अब्रह्मचयें और अपरिग्रह--ये विकार ( विभाव ) हैं। मोह के अनुदय 
से व्यक्ति स्वभाव में रहता है--अहिंसा सत्य, अचौर्य, अक्मचये और अपरिग्रह 
यह स्वमाव है | विकार ओऔपाधिक होता है। निरुपाधिक स्वभाव की दृष्टि 
से सब जीव समान हैं | 

( च ) स्वभाव-वीज की समता की दृष्टि से +-- 

आत्मा परमात्मा है | पौदूगलिक उपाधियों से वन्धा हुआ जीव संसारी- 
आत्मा है। उनसे मुक्त जीव परमात्मा है। परमात्मा के आठ लक्षण हैं +-- 

(१) अनन्त-ज्ञान, (२) अनन्त-द्शन, (३) अनन्त-आनन्द, 
(४ ) अनन्त-पवित्र॒ता, (५ ) अपुनरावतंन, (६) अभूत्तता--अपौद्गलिकता, 
(७ ) अगुरुलघुता--पूर्ण साम्य, (८) अनन्त-शक्ति। 

इन आठों के बीज प्राणीमात्र में सममात्र होते हैं| विकास का तारतम्य 
होता है | विकास की दृष्टि से मेद होते हुए भी स्वभाव-वीज की साम्ब-दृष्टि 
से सब जीव समान हैं। -.. ८-८ 

यह आत्मौपम्य या सर्व-जीव-समता का सिद्धान्त दही निःशस्त्रीकरण की 
आधार-शिला है। 
आत्मा का सम्मान 


खआात्मा से आत्मा का सजातीय सम्बन्ध.है | पुदूगल उसका विज्ञातीय 
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तत्त है। जाति श्र र॑ग-रूप--ये पीदूग लिक हैं। सजातीय की उपेक्षा कर 
बिजातीय को महत्त्व देना प्रमाद है| 

चत्तुप्मन्‌ | तू देख, जो प्रमादी हैँ वे स्वतन्त्रता से कोसों दर हैं*१। 
प्रमादी को चारों ओर से डर ही डर लगता है| अ्रप्रमादी को कही भी डर 
नहीं दीखता*१ | 

जहाँ जाति, कुल, रग-रूप, शक्ति, ऐश्वर्य, अधिकार, विद्या और तपस्या 
का गवं है वहाँ श्रात्मा का तिरस्कार है| आत्मा का सम्मान करनेवाला ही 


नम्न होता है| वह ऊँचा उठता है*२ | 
नीचे थ्फै 
पुदूगल का सम्मान करनेवाला उद्धत है, वह नीचे जाता हे ** | 


आत्मा का सर्व-सम-सत्ता को सम्मान देनेवाला ही लोक-विजेता बन 
सकता है। 
वस्तु-सत्य 

भगवान्‌ महावीर ने कहा--जो है उसे मिटाने की मत सोचो | तुम्दारा 
अस्तित्व तुम्हें प्यारा है, उनका अस्तित्व उन्हें प्वारा है| जो नहीं है, उसे 
बनाने की मत सोचो | 

डोरी को इम प्रकार खोचो कि गाठ न पड़े। मनुष्य को इस प्रकार 
चलाओ कि लड्डाई न हो । वालो को इस प्रकार सवारो कि उलभन न बने | 
विचारों को इस प्रकार दालो कि भिड़न्त न हो। तात्पर्य की भापा म-- 
आज्षेप और आक्रमण की नीति मत वरतो | उससे गाठ घुलती है, युद्ध छिड़ते 
हैं, वाल उलमते हैं और चिनगारियाँ उछलती है| 

भगवान्‌ ने कहा--आक्षेप-नीति के पीछे यथा्-दृष्टिकोण और तटस्थभाव 
नहों होता, इसलिए, वह आग्रह, दुनंय और एकान्त की नीति है। आक्षेप को 
छोड़ो, सत्य उतर आएगा | 

भगवान्‌ ने कह्दा--एक ओर यह अखण्ड विश्व की अविभक्त-सत्ता है और 
दूमरी ओर यह खण्ड का चरम रूप व्यक्ति है| 

व्यक्ति का आक्षेप करनेवाली सत्ता ओर सत्ता का आक्षेप करनेवालां 
व्यक्ति--दोनो मठके हुए. हैं। सत्ता का स्त्र व्यक्ति है। व्यक्ति की विशाल 
श्यद्व॒ला सत्ता है। सापेक्षता में दोनों का रूप निखर उठता है| 
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यह व्यक्ति और समष्टि की सापेक्ष-नीति जैन-दर्शन का नय है। इसके 
अनुसार समष्टि-सापेक्ष व्यक्ति और व्यक्ति-सापेकज्ष समष्टि--दोनों सत्य हैं| 
समष्टि-निरपेक्ष-व्यक्ति और व्यक्ति-निरपेक्ष-समणष्टि --दोनौ मिथ्या हैं| 
व्यवहार-सत्त्य 

नय-वाद ध्रुव सत्य की अपरिहार्य व्याख्या है। यह जितना दाशंनिक 
सत्य है, उतना ही व्यवहार-सत्य है। हमारा जीवन वैयक्तिक भी है और 
सामुदायिक भी | इन दोनो कक्षाओं में नय की अहंता है। 

सापेक्ष नीति से व्यवहार में सामझस्य आता है। उसका परिणाम है 
मैत्री, शान्ति और व्यवस्था | निरपेक्ष-नीति अवद्देलना, तिरस्कार और घृणा 
पैदा करती है। परिवार, जाति, गांव, राज्य, राष्ट्र और विश्व--ये क्रमिक 
विकासशील संगठन है | संगठन का अथ्थंहे सापेक्षता। सापेक्षता का नियम 
जो दो के लिए, है, वही अरन्तरांष्ट्रीय जगत्‌ के लिए, है । 

एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र की अवहेलना कर अपना प्रभ॒त्व साधता है, वहाँ 
अ्रसमंजतता खड़ी हो जाती है। उसका परिणाम है--कठ्धुता, संघर्ष और 


अशान्ति | 
निरपेक्षता के पाँच रूप बनते हैं :-- 


१--चैय क्तिक, २--जातीय, ३--सामाजिक, ४--राष्ट्रीय, ५--अन्तर्‌: 


राष्ट्रीय | 
इसके परिणाम हँ--वर्ग-मेद, अलगाव, अव्यवस्था, संघर्ष, शक्ति-क्षय, युद्ध 
ओर अशान्ति | सह ल्‍ हे 


सापेज्षता के रूप भी पाँच हैं :-- 
१--वैयक्तिक, २--जातीय, ३--सामाजिक, ४--राष्ट्रीय ५--अन्तर- 


राष्ट्रीय । 
इसके परिणाम हैं--समता-प्रधान-जीवन, सामीप्य, व्यवस्था, स्नेह, शक्ति- 


सवर्धन, मैत्री और शान्ति | 
व्यक्ति और समुदाय 

ब्यक्ति अकेला ही नही आता | वह बन्धन के बीज साथ लिए अआता है। 
अपने हाथों उन्हें सींच विशाल बृच्त बना लेता है| वही निकुल्ञ उसके लिए 
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बन्धन यह बन जाता है| बन्धन लादे जाते हैं, यह दिखाऊ सत्य हैं| टिकाऊ 
सत्य यह है कि बन्धन स्वयं विक्रसित किए जाते हैं । 

उन्ही के द्वारा वेयक्तिकवा समुदाय से छुड़ण सीमित हो जाठी है। 
वेयक्तिकता श्रीर सामुदायिकता के बीच भेद-रेखा खीचना सरल कार्य नहीं है । 
व्यक्तिव्यक्ति ही हैं। सब स्थितियों में वह व्यक्ति ही रहता है। जन्म, मौत 
और अनुभूति का ज्षेत्र व्यक्ति की वैयक्तिकता है| सामुद्यिकता की व्याध््या 
पाग्स्परिकता के द्वारा ही कीजा सकती है| दोया अनेक की जो 
पारस्परिकता है, वही समुदाय है | 

पारस्परिकता की सीमा से इधर जो कुछ भी ६, वह वैयक्तिकता है | 
व्यक्ति का आन्तग्कि ज्लेत्र वेयक्तिक है, वह उससे जितना वाहर जाता है 
उतना ही सामुदायिक बनता चलता है ) 

व्यक्ति को समाज-निरपेज्ष और समाज को व्यक्ति निरपेक्ष मानना एकान्त 
पायंक्यत्रादी नीति है| इससे दोनों की स्थिति असमझ्ञस बनती हैं| 

समनन्‍्वयवादी नीति के अनुसार व्यक्ति और समाज की स्थिति सापेक्ष है | 
कहीं व्यक्ति गीण बनता है, समाज मुख्य और कहीं समाज गीण बनत्ता है और 
व्यक्ति मुख्य | 

इस स्थिति मे स्नेह का प्रादुर्माव होता है। आचाये अम्ृृतचन्द्र ने इसे 
मथनी के रूपक में चित्रित किया है। मन्धन फे समय एक हाथ श्रागे 
आता है, दूमरा पीछे चला जाता है | दूसरा आगे आता है, पहला पीछे सरक 
जाता है। इस सापेद्द मुह्यामुख्य भाव से स्नेह मिलता है | एकान्त आग्रह 
से खिंचाव बढ़ता दै | 
अन्तर्राष्ट्रीय-निरपेक्षता 

बहुता और अल्पता, व्यक्ति और समृह के ऐकान्तिक श्राग्रह पर असन्तुलन 
बढ़ता है, सामझ्षस्य की कड़ी टूट जाती है | 


अधितम मनुषण्यो का श्रधितम हित--यह जो सामाजिक उपयोगिता का 
सिद्धान्त है, वह निरपेज्ष नीति पर आधारित है। इसीके आधार पर हिटलर 
ने यहूदियों पर मनमाना अ्रह्याचार किया | 
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बहु सख्यकों के लिए, अल्प संख्यकों तथा बड़ों के लिए छोटों के हितों का 
वलिदान करने के सिद्धान्त का औचित्य एकान्तवाद की देन है। 

सामन्तवादी युग में बड़ों के लिए. छोटों के हितों का त्याग उचित माना 
जाता था | बहुसंख्यको के लिए. अल्पसंख्यकों तथा बड़े राष्ट्रों के लिए छोटे 
राष्ट्रों की उपेक्षा आज भी होती है। यह अशान्ति का हेतु वनता है | सापेक्ष- 
नीति के अनुसार किसी के लिए भी किसी का अनिष्ट नही किया जा सकता। 

बड़े राष्ट्र छोटे राष्ट्रों को नगण्य मान उन्हे आगे आने का अवसर नहीं 
देते | इस निरपेक्षनीति की प्रतिक्रिया होती है। फलस्वरूप छोटे राष्ट्रों में 
बड़ों के प्रति अस्नेह-भाव उत्पन्न हो जाता है| वे संगठित हो उन्हे गिराने 
की सोचते हैं। घुणा के प्रति घृणा और तिरस्कार के प्रति तिरस्कार तीत्र हो 
उठता है। 

अविकसित एशिया के प्रति विकसित राष्ट्रों की जो निरपेक्ष नीति रही, 
उसकी प्रतिक्रिया फूट रही है। एशियाई राष्ट्रों में पश्चिमी राष्ट्रों के प्रति जो 
दुराव है, यह उसीका परिणाम है। परिवर्तन के सिद्धान्त में विश्वास रखने 
वाले राष्ट्र सम्हल गए। उन्होंने अपने लिए कुछ सदभावना का वातावरण 
बना लिया | 

ब्रिटेन ने शस्त्रहीन भारत, वर्मा और लंका को समय की मांग के साथ-साथ 
स्वतन्त्र कर निरपेक्ष ( नास्ति-सर्वत्र-वीयंब्रादी ) नीति को छोड़ा तो उसकी 
सापेक्ष नीति सफल रही । 

फ्रान्स ने भी मारत के कुछ प्रदेश और हालेण्ड ने जावा, सुमात्रा आदि 
को छोड़ा, वह भी इसी कोटि का काये है| पुर्तंगाल अब भी निरपेत्ष 
( अस्ति-सर्वत्र-बीर्यवादी ) नीति को लिए. बैठा है और गोआ के प्रश्न पर 
अड़ा बैठा है | समय-मर्यादा के अनुसार निरपेक्ष-नीति का निर्वाह हो सकता 
है किन्तु उसके भावी परिणामों से नहों बचा जा सकता | 

मैत्री की पृष्ठभूमि सत्य है, वह प्रुवता और परिवर्तन दोनों के साथ जुड़ा 
हुआ है | अपरिवर्तन जितना सत्य है, उतना ही सत्य है परिवर्तन | अपरिवर्तन 
को नही जानता वह चक्तुष्मान्‌ नहों है, वैसे ही बह मी अचल्लुष्मान्‌ है जो 
परिवर्तन को नहीं समकता। हु 
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गान मद यता। है विचार बदलते है 


पर 
इनके गाय स्थितियों बश्लती २॥ मग्वों बन्प गो छो पे रणा (है, बह 


॥ थे बदल टाला। 





7ए इग्लनी गये 7 दामन शाल बालना रा /। शासन 
सो है। हुन परिगर्तनों एा एक गल्यारन परनेगाते 
हि एशान्दि सो दास गएते ऐ। गाँधी, मेरन पर पढाग फरगन्‍्ट मारते फे 
शिएम्न एप ही शाह यश पी रोग शो सीशर नहीं एसतों 
हम फ्रणरि श्र राय हिल). हि] झटगी सापेक्षन्दीसि ने वर) सेग, 


है. 
7 +त शो नियीन बना दिए 
इाघ पर परिम्यिनि हे इम्मग्न दाग परमाखि शी निरीी बना दिया । 


। 
पालियारेद को पर पषिसार प्रात है हि कद विधि द्वार सध्यों थी सीमाओं 
ग्थितन बर गपेंशी, साप्प का रेप पठानयदा गएगी, नया राप्य बना 
हमे यियर्या के किए यो सस्दोयन गा, पद परिख्तेन वी मर्चश को 
ने ममरने छा परिषाम है। भाषा ये पाधा३ पर गायों के पुनरनिर्माण में जो 
तप्य है, तथ्य पेयल थ्री नहीं है| 
भाषा णी पिमिषता में नो सस्कृतिक' एवाल्मकता है या भी तो एक 
तष्य है| अं 
मेशन्मझ प्रपृत्तियों फे ऐगाखिक स्थाफ्र से श्रपण्णा का नाश 
होगा है। 
अमेगत्मक दृत्ति फे एकान्त श्राम्नद से सण्टवी बास्थविवत्ता और 
उपयोगिता का धोए होता ६ | 
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राज्यों की आन्तरिक स्वतन्त्रता के कारण उन्हें अपनी प्रथक्‌ विशेषताओं 
को विकसित करने का अवसर मिलता है। संघ संबद्ध होने के कारण उन्हे 
एक साथ मिलकर विकास करने का अवसर भी मिलता है| 

इस समन्वयवादी-नीति में पृथकता में पल्चनचन पानेवाले स्वातन्म्य-बीज का 
विनाश भी नहीं होता और सामुदायिक शक्ति और सुरक्षा के विकाध का 
लाभ भी मिल जाता है। 

स्विस लोगों में जर्मन, फ्रेंच और इटालियन--ये तीन भाषाएँ चलती हैं। 
इस विमिन्‍नता के उपरान्त भी वे एक कड़ी से जुड़े हुए हैं | 

संबर्ग या सघात्मक राज्य में जो विभिन्‍नता और समता के समन्वय का 
अवसर मिलता है, वह प्रत्येक राज्य की पूर्ण प्रमुत्व-सम्पन्नता में नहीं मिल 
सकता | 

इस प्रकार हम देख सकते हैँ कि व्यष्टि और समष्टि तथा अपरिवरतंन और 
परिवर्तन के समन्वय से व्यवहार का सामज्ञस्य और व्यवस्था का सन्तुलन 
होता है--बह इनके असमन्वय में नही होता | 
समन्वय की दिशा में प्रगति 

समन्वय का सिद्धान्त जसे विश्व-व्यवस्था से सम्बद्ध है, बेसे ही व्यवहार 
घ उपयोगिता से भी सम्बद्ध है | विश्व-व्यवस्था में जो सहज सामज्ञस्य है, 
उसका हेतु उसीमें निहित है | वह है--प्रत्येक पदार्थ में विमिन्‍नता और समता 
का सहज समन्वय | यही कारण है कि सभी पदार्थ अपनी स्थिति में क्रियाशील 
रहते हैं। उपयोगिता के क्षेत्र में सहज समन्वय नहीं है, इसलिए वहाँ सहज 
सामझस्य भी नहीं है। असामझ्ञस्य का कारण एकान्त-लुद्धि और एकान्त-बुद्धि 


का कारण पक्षपातपूर्ण बुद्धि है। 

स्व और पर का भेद तीज्र होता है, तटस्थ वृत्ति क्लीण हो जाती है, हिंसा 
का मूल यही है। 

अहिंसा की जड़ है मध्यस्थ-वृत्ति--लाम और अलाभ में दृत्तियों का 
सन्तुलन | 


स्व के उत्कर्प में पर की हीनता का प्रतिविम्ब होता है | पर के उत्कष में 
सत्र की हीनता की अनुभूति होती है | ये दोनों दी एकान्तवाद हैं] 
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एक जाति या राष्ट्र दूसरी जाति या राष्ट्र पर हावी हुआ या होता है, 
वह इसी एकान्तवाद की प्रतिच्छाया है। । 

पर के जागरण-काल में स्व॒ के उत्कप का पारा झेंचा चढा नहीं रह 
सकता | वहाँ दोनों मध्य रेखा पर आ जाते हैं। इनका दृष्ठिकोण सापेक्ष 
वन जाता है| 

आज की राजनीति सापेक्षता की विशा में गति कर रही है। कहना 
ज्ञाहिए---बविश्व का मानस अनेकान्त को समझ रहा है श्र ब्यवहार में 
उतार रहा है। 

स्वेज के प्रश्न पर शान्ति, मदभाबना, मैत्री और सममौतापूर्ण दृष्टि से 
विचार करने की जो गूज है, वह वृत्तियो के सन्तुलन की प्रगति का स्पष्ट 
सकेत है। यही घटना यदि सन्‌ १६४६ या ३६ में घटी होती तो परिणाम 
भयंकर हुआ होता किन्तु यह सन्‌ ५६ | | 

इस दशक का मानस समन्त्रय की रेखा को ओर स्पष्ट खींच रहा है | 

भगवान्‌ महावीर का दार्शनिक मध्यम मार्ग नात-अनात रूप में विकसित 
द्दो रहा है। 

अन्तर्गष्टीय त्षेत्र में पचशील की गूंज, वाडुग सम्मेलन में उनमें श्रीर पाच 
सिद्धान्तों का समावेश, २६ राष्ट्रों द्वारा उनकी स्वीकृति--ये सब समन्वय के 
प्रगति-चिह हैं| 
पंच शी _ 

१--एक दूमरे की प्रादेशिक या भीगोलिफ अखण्डता एवं सावंभौमिकता 

का सम्मान । 

२--अनाक्रमण | 

३--अन्य देशों के घरेलू मामलों में हस्तक्तेप न करना | 

४--समानता एवं परस्पर लाभ | 

५--शान्तिपूर्ण सह-अस्तिल | 
दश॒सिद्धान्त 

गडुग सम्मेलन दरा स्वीकृत दश सिद्धान्त ये हैं :-+- 
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१. मूल मानव-अधिकारों और संयुक्तरराष्ट्र-उद्देश्य-पत्र के उद्देश्यों के 
प्रयोजनों और सिद्धान्तों के प्रति आदर | 

२- सभी राष्ट्रो की प्रमु-सतत्ता और प्रादेशिक अखण्डता के लिए, सम्मान | 

३. छोटे बड़े सभी राष्ट्र और जातियों की समानता को मान्यता |] 

४* अन्य देशों के घरेलू मामलों में हस्तक्षेप न करना। 

५० संयुक्त-राष्ट्र-उद्देश्य-पत्र के अनुसार अकेले अथवा सामूहिक रूप से 
आत्म रक्षा के प्रत्येक राष्ट्र के अधिकार के प्रति आदर | 

६ किसी भी बड़ी शक्ति के स्वार्थ की पूर्ति के लिए सामूहिक सुरक्षा के 
आयोजनों के उपयोग से अलग रहना, एक देश का दूसरे देश पर 
दवाव न डालना | 

७* ऐसे कार्यों--आक्रमण अथवा वल-प्रयोग की धमकियों से अलग रहना, 


जो किसी देश की प्रादेशिक अखण्डता अथवा राजनीतिक स्वाधीनता 
फे विरुद्ध हों | 


८ सभी आन्तरिक मगड़ों का शान्तिपूर्ण उपायों से निपटारा करना] 
६ पारस्परिक हित एवं उपयोग को प्रोत्साहन देना। 
१०, न्याय ओर अन्तर्राष्ट्रीय दायित्वो के लिए सम्मान | 

१३ जून ५४४ को नेहरू, बुल्गानिन के संयुक्त वक्तव्य पर हस्ताक्षर हुए | 
उनमें पंचशील का तीसरा सिद्धान्त अधिक व्यापक रूप में मान्य हुआ है-- 
“किसी भी राजनीतिक, आर्थिक अथवा सैद्धान्तिक कारण से एक ढूसरे के 
मामले में हस्तक्षेप न करना |” 

इस राजनीतिक नयवाद की दाशंनिक नयवाद और सापेक्षवाद से ठुलना 
कीजिए, | 


१--कोई भी वस्तु और वस्तु-व्यवस्था स्थाद्गाद या सापेक्षवाद की मर्यादा 
से बाहर नहीं है*५ | 

२--दो विरोधी गुण एक वस्तु में एक साथ रह सकते हैं। उनमें 
सहानवस्थान ( एक साथ न टिक सके ) जैसा विरोध नहीं है** | 

३--जितने वचन-प्रकार हैं उतने ही नय हैं*० | 

४--ये विशाल जानसागर के अंश हँ*< | 
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५--ये अपनी-अपनी सीमा में सत्य हैं** | 
६--दूसरे पक्ष से सापेक्ष हें तभी नय हें*" | 
७--दूसरे पक्ष की सत्ता में हस्तक्षेप, अवहैलना व आक्रमण करते हूँ तब वे 
हुर्न॑य वन जाते हैं५* | 
८--सब नय परस्पर मे विरोधी हँ--पूर्ण साम्य नही है किन्तु सापेक्ष हैं, 
एकत्व की कड़ी से जुडे हुए, हैं, इसलिए वे अविरोधी सत्य के 
साधक हैं ५१ | कया सयुकत-राष्ट्र सघ के निर्माण का यह आधारभूत 
सत्य नही है, जहाँ विरोधी राष्ट्र भी एकत्रित होकर विरोध का 
परिहार करने का यत्न करते हैं| 
६, एकान्त अविरोध और एकान्त विरोध से पदार्थ-व्यवस्था नहीं होती | 
व्यवस्था की व्याख्या अविरोध और विरोध की सापेक्षता द्वारा की जा 
सकती है"३ | 
१० जितने एकान्तवाद या निरपेक्षवाद हैं, वे सब दोपो से भरे पड़े हैं। 
११, ये परस्पर ध्वसी हँ--एक दूसरे का विनाश करने वाले हैं४* | 
१२ स्थाह्राद और नयवाद में अनाक्रमण, अहस्तक्षेप, स्वमर्यादा का 
अनतिक्रमण, सापेक्षता--ये तामझ्लस्यकारक सिद्धान्त हैं | 
इनका व्यावहारिक उपयोग भी असनन्‍्तुलन को मिटाने वाला है| 
साम्प्रदायिक सापेक्षता 
धार्मिक क्षेत्र भी सम्प्रदायों की विविधता फे कारण असामझ्लस्य की रंग- 
भूमि बना हुआ है। 
समन्वय का पहला प्रयोग वहाँ होना चाहिए | समन्वय का आधार ही 
अहिसा है| अर्हिसा ही धर्म है | धर्म का ध्वलक कीटाग़ु है--साम्प्रदायिक 
अगधेश | 
आचार्य श्री तुलसी द्वारा सन्‌ १६४४ में वम्बई में प्रस्तुत साम्प्रदायिक 
एकता के पाच त्रत इस अभिनिवेश के नियन्नण का सरल आधार प्रस्तुत करते 
हैं। वे इस प्रकार हूँ ;-- 
१, मण्डनात्मक नीति बरती जाए. | अपनी मान्यता का प्रत्तिपादन किया 
जाए. | दूसरों पर मौखिक या लिखित आक्षेप न किये जाए | 
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२ दूसरों के विचारों के प्रति सहिष्णुता रखी जाए। - 
३ दूसरे सम्प्रदाय और उसके अनुयायियो के प्रति घृणा व तिरस्कार की 
भावना का प्रचार न किया जाए। 
४ कोई सम्प्रदाय-परिवर्तन करे तो उसके साथ सामाजिक वहिष्कार 
आदि अवांछनीय व्यवहार न किया जाए | 
४ धम के मौलिक तथ्य--अ्रहिंसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह 
को जीवन-व्यापी बनाने का सामूहिक प्रयक्ञष किया जाए। 
सामञ्स्य का आधार मध्यम मार्ग 
मेद और अमेद-- ये हमारी स्वतत्न चेतना, स्वतन्त्र व्यक्तित्व और स्वतंत्र 
सत्ता के प्रतीक है | ये विरोध और अविरोध के साधन नहीं हैं। अविरोध 
का आधार यदि अभेद होगा तो भेद विरोध का आधार अवश्य वनेगा। 
अमेद और भेद--ये वस्तु या व्यक्ति के नेसर्गिक शुण हैँ। इनकी सह- 
स्थिति ही व्यक्ति या वस्तु है। इसलिए इन्हे अविरोध या विरोध का साधन 
नहीं बनाना चाहिए | भेद भी अविरोध का साधन बसले--यही समन्वय से 
प्रतिफलित साधना का स्वरुप है| यही है अहिंसा, मध्यस्थवृत्ति, तठस्थ नीति 


या साम्यन्योग | 
जाति, रंग और वर्ग के भेदो को लेकर जो सघर्ष चल रहे, हैं उनका आधार 


विषम मनोवृत्ति है । उसके वीज की उर्वर भूमि एकान्तवाद है। निरकुश 
एकाधिपत्य और अ्रराजकता--ये दोनों ही एकान्तवाद हैं। वाणी, विचार, 
लेख और मान्यता का नियन्त्रण स्वतन्त्र व्यक्तित्व का अपहरण है। 

अ्रराजकता में समूच्रा जीवन ही खतरे में पड़ जाता है | सामझस्य की 
रेखा इनके बीच में है | 

व्यक्ति अकेलेपन और समुदाय के मध्य-विन्दु पर जीता है। इसलिए 
उसके सामझस्य का आधार मध्यम-मार्ग ही हो सकता है| 
शान्ति और समन्वय 

प्रत्येक व्यक्ति और समुदाय यथार्थ मूल्यों के द्वारा ही शान्ति का अजन व 
उपभोग कर सकता है | इसलिए दृष्टिकोण को वस्त॒ु-स्पशीं बनाना छनके 
लिए, वरदान जैसा होता है | 
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पूर्व मान्यता या रूढ़ि के कारण कुछ व्यक्ति या राष्ट्र स्थिति का यथार्थ 
मूल्य नहीं आकते या आंकना नहीं चाहते--वे अतीतदरशो हैं । 

अतीत-दर्शान के आधार पर वतेमान ( ऋजुचूत्र नय ) की अवहेलना 
करना निरपेक्ष-मीति है| इसका परिणाम है असामज्जस्य | इसके निदर्शन 
जनवादी चीन और उसे मान्यता न देनेवाले राष्ट्र बन सकते हैं | वस्तु का 
मूल्यांकन करते समय हमारा दृष्टिकोण एवम्भूत होना चाहिए] जो वर्ग 
बतंमान में चीन के भू-भाग का शासक नहीं है, वह उसका सर्व-सत्ता-सम्पन्न 
प्रभु कैसे होगा १ च्यांग का राष्ट्रवादी चीन और माओ का जनवादी चीन एक 
नहीं हे | अवस्था-मेद से नाम-मेद जो होता है, वह मूल्यांकन की महत्त्वपूर्ण 
दिशा ( समभिरूढ़-नय ) है। 

डलेस ने गोआ को पुतंगाल का उपनिवेश कहा और खलवली मच गई | 

इस अधिकार-जागरण के युग में उपनिवेश का स्वर एज़म्भूत दृष्टिकोण 
का परिचायक नहीं है। 

अमरीकी मजदुर नेता श्री वाल्टर रूथर के शब्दों में “एशिया में अमरीका 
की विदेश नीति शक्ति और सैनिक गठ-वन्धनों पर आधारित है, अवास्तविक 
है। अमेरिका ने एशिया की सद्भावना को बुरी तरह से खो दिया है। 

गोआ के वारे में अमरीकी परराष्ट्र मन्‍्न्री श्री डलेस ने जो कुछ कहा, इस 
से स्पष्ठ है कि वे एशियाई भावना को नही सममते*५ | 

यह असदिरध सत्य है--शक्तिप्रयोग निरपेक्षता की मनोच्रत्ति का परिणाम 
है। निरपेक्षता से सदूमावना का अन्त और कटुता का विकास होता है | कटु॒ता 
की परिसमाप्ति अहिसा में निहित है। करता का भाव तीज होता है, समन्वय 
की बात नहीं सकती | समन्वय और अहिंसा अन्योन्याश्रित हैं। शान्ति से 
समन्वय और समन्वय से शान्ति होती है | 
सह-अस्तित्व की धारा 


प्रमु-सत्ता की दृष्टि से सब स्वतन्त्र राष्ट्र समान हैं किन्तु सामथ्यं की दृष्टि 
से सब समान नहीं भी हैं। अमेरिका शस्त्र-वल ओऔर धन-वल दोनों से समृद्ध 
है। रूस सेन्य-बल और श्रम-वल से समृद्ध हैं। चीन और भारत जन-वल से 
समृद्ध हैं| ब्रिटेन व्यापार-विस्तार की कला से समृद्ध है। कुछ राष्ट्र प्राकृतिक 
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साधनों से समृद्ध हैं| समृद्धि का कोई न कोई भाग सभी को मिला है। 
सामथ्य की विभिन्न वच्षाएँ वेंटी हुई हैं। सव पर किसी एक की प्रमु-सत्ता नहीं 
है| एक दूसरे में पूर्ण साम्य और वैपम्य भी नहीं है। कुछ साम्य और कुछ 
वैषम्य से वंचित भी कोई नही है| इसलिए कोई किसी को मिटा भी नहीं 
सकता और मिट भी नहीं सकता | वैपम्य को ही प्रधान मान जो दूसरे को 
मिटाने की सोचता है, वह वैषम्यवादी नीति के एकान्तीकरण द्वारा असामज्जस्य 
की स्थिति पेदा कर डालता है | 

साम्य को ही एकमात्र प्रधान मानना भी साम्यवादी नीति का ऐकान्तिक 
आग्रह है | दोनों के ऐकान्तिक आग्रह के परिणाम-स्वरूप ही आज शीत्-युद्ध 
का बोलवाला है। 

वेपम्य और साम्य दोनो विरोधी अवश्य हैँ पर निरपेक्ष नहीं हैं। दोनों 
सापेक्ष हैं और दोनों एक साथ टिक सकते हैं। 

विरोधी युगलो के सह-अस्तित्व का प्रतिपादन करते हुए भगवान्‌ महावीर 
ने कहा--नित्य-अनित्य, सामान्य-असामान्य, वाच्य-अ्रवाच्य, सत्‌-असत्‌ जैसे 
विरोधी युगल एक साथ ही रहते हैं | जिस पदाथ में कुछ गुणों की आखिता 
है, उसमें कुछ की नास्तिता है| यह आस्तिता और नास्तिता एक ही पदाये 
के दो विरोधी किन्तु सह-अवस्थित धम हैं | 

सहावस्थान विश्व की विराट व्यवस्था का अंग है| यह जैसे पदार्थाभित 
है, वेसे ही व्यवहाराभित है | इसी की प्रतिध्वनि भारतीय प्रधान-मन्त्री पण्डित 
नेहरू के पंचशील में है। साम्यवादी और जनतन्त्री राष्ट्र एक साथ जी सकते 
हैं--राजनी ति के र॑गमंच पर यह घोष वलशाली वन रहा है। यह समन्वय के 
दर्शन का जीवन-व्यवहार में पड़नेबाला प्रतिविम्ब है | 

वैयक्तिकता, जातीयता, सामाजिकता, प्रान्तीयता और राष्ट्रीयता-ये 
निरपेक्ष रूप में बढ़ते हैं, 'तब असामञज्जस्य को लिए ही बढते हैं | 

व्यक्ति और सत्ता दोनों मिन्न ही हैं, यह दोनों के सम्बन्ध की 
अवहेलना है | 

व्यक्ति ही तत्त्व है--यह राज्य की प्रभु-सत्ता का तिरस्कार है। राज्य ही 
तत्त्त है--यह व्यक्ति की सत्ता का तिरस्कार है। सरकार द्वी तत्त्व है--वह 
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स्थायी तत््व--जनता का तिरस्कार है | जहाँ तिरस्कार है, वहाँ निरपेक्षता है । 
जहाँ निरपेक्षता है, वहाँ असत्य है| असत्य की भूमिका पर सह-अस्तित्व का 
सिद्धान्त पनप नहीं सकता | 

सह-अस्तित्व का आधार--संयम 


भगवान्‌ ने कहा--सत्य का वल संजोकर सबके साथ मैत्री साधो"* | सत्य 
के बिना मैत्री नहों। मैत्री के विना सह-अस्तित्व का विकास नहीं । 

सत्य का अर्थ है--संयम | सयम से वैर-विरोध मिटता है, मैन्ती विकास 
पाती है| सह-अस्तित्व चमक उठता है | असंयम से बेर बढ़ता है** | मैप्री 
का स्वर क्षीण हो जाता है। स्व के अस्तित्व और पर के नास्तित्व से वस्तु की 
स्वतंत्र-सत्ता बनती है। इसीलिए स्व और पर दोनों एक साथ रह सकते हैं। 

अगर सहानवस्थान व परस्पर-परिद्दार स्थिति जैसा विरोध व्यापक होता 
तो न स्व और पर ये दो मिलते और न सह-अस्तित्व का प्रश्न ही खड़ा दोता | 
सह-अस्तित्व का सिद्धान्त राजनयिकों ने भी समझता है। राष्ट्रों के आपसी 
सम्बन्ध का आधार जो कूटनीति था, वह वदलने लगा है | उसका स्थान सह- 
अस्तित्व ने लिया है। अब समस्याओं का समाधान इसी को आधार 
मान खोजा जाने लगा है | किन्तु अभी एक मंजिल और पार करनी है। 


दूसरों के स्वत्व को आत्मसातू करने की भावना त्यागे विना सह-अस्तित्व 
का सिद्धान्त सफल नहीं होता | स्याद्वाद की भाषा में--स्वय की सत्ता जैसे 
पदार्थ का गुण है, वैसे ही दूसरे पदार्थों की असत्ता भी उसका गुण है | स्वापेक्षा 
से सत्ता और परापेक्षा से असत्ता--ये दोनों गुण पदार्थ की स्वतन्त्र-व्यवस्था 
के हेतु हैं| स्वापेक्षया सत्ता जेसे पदार्थ या गुण है, वेसे ही परापेक्षया असत्ता 
उसका गुण नही होता तो छत होता ही नहीं। छत का आधार स्व-गुपन्तत्ता 
ओर पर-गुण-असत्ता का सहावस्थान है। 

सह-अस्तित्व में विरोध तभी आता है जव एक व्यक्ति, जाति या राष्ट्र 
दूसरे व्यक्ति, जाति या राष्ट्र के स्वत्व को हृड़प जाना चाहते हैं| यह आक्रामक 
नीति ही सह-अस्तित्व की वाधा है। अपने से भिन्न वस्तु के स्वत्व का निर्णय 
करना सरल कार्य नहीं है| सत्र के आरोप में एक विचित्र प्रकार का मानसिक 
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भुकाव होता है। वह सत्य पर आवरण डाल देता है। सत्ता शक्ति या 
अधिकार-विस्तार की भावना के पीछे यही तत्त्व सक्रिय होता है। 
स्वत्व की मर्यादा 

आन्तरिक क्षेत्र में व्यक्ति की अनुभूतियां व अन्तर का आलोक ही उसका 
स्बहै। 

बाहरी सम्बन्धों में स्व की मर्यादा जटिल वनती है| दूसरो के स्व॒त्व या 
अधिकारों का हरण स्व नही--यह अस्पष्ट नही है| सधर्ष या अशान्ति का 
मूल दूसरों के स्व का अपहरण ही है | 

युग-भावना के साथ-साथ 'स्व! की मर्यादा बदलती भी है | उसे सममने 
वाला मर्यादित हो जाता है। वह संघर्ष की चिनगारी नहीं उछालता। झूढ़ि- 
परक लोग स्व! की शाश्वत-स्थिति से चिपके बैठे रहते हैं| ये अशान्ति पैदा 
करते हैं | 

बाहरी सम्बन्धों में सत्र की मर्यादा शाश्वत या स्थिर हो भी नहीं सकती | 
इस लिए भावना-परिषर्ततन के साथ-साथ स्वयं को वदलना भी जरुरी हो , 
जाता है। वाहर से सिमट कर अधिकारों में आना शान्ति का सर्व प्रधान 
सूत्र है। उसमें खतरा है ही नहीं | इस जन-जागरण के थुग में उपनिवेशवाद, 
सामन्‍्तवाद और एकाधिकारवाद मिठ्ते जा रहे हैं। विचारशील व्यक्ति और 
शष्ट्र दूसरों के स्वत्व से वने अपने विशाल रूप को छोड़ अपने रूप में सिकुड़ते 
जा रहे हैं। यह सामञ्जस्य की रेखा है। 

वर्ग -विग्नह ओर अन्तर्राष्ट्रीय विश्रह की समापन-रेखा भी यही है| इसीके 


झाधार पर कहा जा सकता है कि आज का विश्व व्यावहारिक समन्वय की 
दिशा में प्रगति कर रहा है। 
निष्कष 

शान्ति का आधार--व्यवस्था है। 

व्यवस्था का आधार--सह-अस्तित्व है | 

सह-अस्तित्व का आधार--समन्वय है | 

समन्वय का आधार-सल्य है| 

सत्य का आधार--अमय है। 


अभय का आधार--अहिंसा है | 
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अहिंसा का आधार--अपरिम्रह है। 

अपरिग्रह का आधार--सयम है | 

असयम से सम्रह, सग्रह से हिंसा, हिंसा से भय, भय से असत्य, असत्य से 
संघर्ष, संघर्ष से अधिकार-हरण, श्रधिकार-हरण से अव्यवस्था, अव्यवस्था से 
अशान्ति होती है। 

विरोध का अर्थ विभिन्‍नता है किन्तु सघप नहीं | 

१--सावंभौम-दर्शन--अमुक दृष्टिकोण से यह यू ही है--यह अस्तित्व 

की नीति है" < | 

२--एकदेशीयव या तटस्थ दष्टिकोप--वह यूँ है--यह सापेक्ष नीति है“ * | 

३--श्राग्रही दृष्टिकोण--यह यूं ही है--यह निरपेक्ष नीति है*' | 

अपने या अपने प्रिय व्यक्तियों के लिए. दूसरों के स्वृत्व को हडपने का 
यत्र करना पक्षपाती-नीति है । 

आक्रामक को सहयोग देना पक्षपाती-नीति है। दूसरों की प्रभुसत्ता में 
हस्टक्षेप करना पक्तपाती-नीति है। उनमें कुछ भी सामथ्ये नहीं है ( नास्ति-- 
सर्वत्र-बीयंबाद ), यह एकान्तवाद है | 

हममें सब सामथ्ये है--( अस्ति-सर्वत्रत्रीयवाद ) यह एकान्तवाद है। 
दूसरो के 'स्वत्वर! को अपना स्वत्व न बनाना संयम है। यही सहअस्तित्व का 
आधार । 

दूसरों के स्वत्व! पर अपना अधिकार करना * यम यथा आक्रमण है-- 
पारस्परिक विरोध और ध्वस का हैतु यही । 


अपरिवर्तित सत्य की दृष्टि से परिवर्तन अवस्तु है, परिवर्तित-सत्य की दृष्टि 
से अपरिवर्तन अवस्तु है, यह अपनी-अपनी विपय-मर्यादा है किन्तु अपरिवर्तन 
और परिवर्तन दोनों निरपेक्ष नहीं हैं। 

अपरिवर्तन की दृष्टि से मूल्यांकन करते समय परिवर्तन गौण अवश्य होगा 
ढ़िन्तु उसे सर्वेथा भूल ही नहीं जाना चाहिए। 

परिवर्तन की दृष्टि से मूल्यांकन करते समय अ्रप्ररिवर्तन गौण अवश्य होगा 
ढ़िन्तु उस्ते सर्बथा भूल ही नहीं जाना चाहिए | 
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१ नैगम-नय-- 
-अमेद और भेद सापेक्ष हैं | 
केवल अमेद ही नहीं है, फेतल मेद ही नहीं है 
अमेद और मेद सर्वथा स्वतन्त्र ही नहीं हैं। 
यह विश्व अखण्डता से किसी भी रुप में नहीं जुड़ा हुआ खएड और खण्ड 
से विहीन अखण्ड नही है | यह विश्व वदि अखबण्ड ही होता, तो व्वव॒हार 
नही होता, उपयोगिता नहीं होठी, प्रवोजन नहीं होता] अगर विश्व 
खण्डात्मक ही होता तो ऐक्थ नहीं होता | अस्तित्व की दृष्टि से यह विश्व 
अखरड भी है, प्रयोजन की दृष्टि से यह विश्व खण्ड भी है | 
२ संग्रह-नय--- 
मेद-सापेक्ष अमेद प्रधान दृष्टिकोण | 
चह यह, यह वह, सव एक हैं, विश्व एक है, अमिन्‍न है | 
३ व्यवहार-नय-- 
वह यह, यह वह, सव मिन्‍न हैं, विश्व अनेक रूप है, मिन्‍न है। 
४ ऋछु-सूब्र-नव-- 
भूत-मविष्य-सापेक्ष वर्तमान-ह॑ष्टि | 
जो बीत चुका है, वह अकिड्चितकर है | 
जो नहीं आया, वह भी अकिल्चितकर है | 
कार्यकर वह है, जो वर्तमान है। 
भू शब्द-नय--- 
भूत, भविष्व और वर्तमान के शब्द भी मिन्‍न-मिन्‍न हैं और उनके अरे 
भी मिन्‍न-मिनन हैं | 
स्त्री, पुरष और नपुसंक के वाचकशव्द भी मिल्न-मिन्‍न हैं और उनके 
अर्थ भी मिन्‍न-भिन्‍न हैं। 
६ सममिरुद-नय-- 
जितने व्युतन्न शब्द हैं उतने ही श्र्थ हैं--एक शब्द दो वस्तुओं कों 
अमिव्यक्त नहीं कर सकवा | 
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७ एवम्भूत-नय-- 

एक ही शब्द सदा एक वस्तु की अभिव्यक्ति नहीं करता | क्रिया-कालीन 
बस्तु का वाचक शब्द क्रिया-काल-शृत्त्य वस्ठु को श्रभिव्यक्त नहीं कर सकता | 
दुर्नयः निरपेक्ष-दृष्टियों 

१, व्यक्ति और समुदाय दोनो सर्वथा मिन्‍न ही हैं-- यह वस्तु-स्थिति का 
तिरस्फार है | वह ऐकान्तिक पार्थक्यवादी नीति ( नैगम-नयाभास ) है। 

२ समुदाय ही सल्य है--यह व्यक्ति का तिरस्कार है। “यह ऐकान्तिक 
समुदायवादी नीति ( सम्नद नवामास ) है | 

३, व्यक्ति ही सत्ल है--यह समुदाय का तिरस्कार है! यह ऐकान्तिक- 
ध्यक्तिवादी नीति ( व्यवहार-नयामास ) है। 

४, वर्तमान ही सत्य है--यह अतीत और भविष्य, अपरिवर्तन या एकता 
का तिरस्कार है | यह ऐकान्तिक परिवर्तनवादी नीति (पर्यायार्थिक-नयाभास) है । 

५ लिह्ञ-मेद ही सत्य है--यह भी एकत्ता का त्तिरस्कार है | 

६ उत्पत्ति-मेद ही सत्य है--यह भी एकता का तिरस्कार है | 

७, फ्रियाकाल ही सत्य है--यह भी एकता फा तिरस्कार है 

निरपेक्ष दृष्टि का त्याग ही समाज को शान्ति की ओर अग्रसर कर 
सकता है | 


स्वाद्मादाय नमस्तस्मे, य॑ बिना सकलाः क्रियाः | 
लोकद्वितवयमाविन्यों. नेंब साज्वत्यमासते ॥ 
जिसकी शरण लिए बिना लौकिक और लोकोत्तर दोनो प्रकार की क्रियाए' 
समझ्जस ( सगत ) नहीं होतीं, उस स्याद्ाद को नमस्कार है | 
जेन विणा लोगस्स वि, ववहारों सब्वहा ण णिघडड ) 
पस्स मुवणेकगुरगो, णुमो अणेगंतवायस्स || 
जिसके बिना लोक-व्यवहार भी सगत नही होता, उस जगद्गुर अनेकान्त- 
बाद को नमस्कार है। 
उत्पन्न॑ दधिभावेन, नष्य॑ दुश्धवया  पयः | 
गोरणतातू स्थिरं जानन्‌ , स्थाद्मादद्धिड्‌ जनोडपि कश॥| 
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दही बनता है, दूध मिटता है, गोरस स्थिर रहता है। उत्पाद और 
विनाश के पौर्वापय में भी जो अपूर्वापर है, परिवर्तन में भी जो अपरिब्तित है, 
इसे कोन अस्वीकार करेगा | 
एकेनाकर्षन्ती श्लथयन्ती . वस्तुतत्त्वमितरेण | 
अन्तेन जयति जैनी नीतिम॑ंन्थाननेत्रमिव गोपी || 
एक प्रधान होता है, दूसरा गौण हो जाता है--यह जैनदर्शन का 


नय है | 
इस सापेक्ष नीति से सत्य उपलब्ध होता है| नवनीत तव मिलता है, जब 


एक हाथ आगे बढ़ता है और दूसरा हाथ पिछे सरक जाता है। 


पारिशिष्ट 


टिप्पणियां 


+ शक 

१०-उत्त० ६ै३२६। 

२--आचा० १३।४॥१२६ | 

३--श्राच्ा” १)३॥४।१२६ | 

+-आचा० शरद । 

पू-आचा० श३॥२१२२। 

६--(क) सम्यक-दर्शन आत्म-दर्शन | ( ख ) सम्यग-शान-आत्मशान | 
(ग) सम्यक चरित्र--आत्म-रमण | 

७--खणमेतत सुक्खा वहुकाल हुक्खा प्रगाम दुवखा अधिगाम सुबखा ॥ 


“जत्त० १४|१३ | 
८--श्राचा० १॥२)३।८० | 


६--ओऔप० | 
१०--उत्त० १०)१८-२० | 
११--उत्त ० २६१-३ 
१२--अत्तहिय॑ खु दुद्ेण लब्भइ'**« - सु० १२२३० 
१३--सो हु तवो कायब्बो, जेण मगोष्मगलं न चि तेइ | 
जेणग न इंदिय हाणी, जेण जोगा ण हायं॑ति॥ 
ततनह न देहपीढ़ा, न यावि चित्र मस सोणि मत्त तु | 
जह भम्मज्फाण बुह्दी, तहा इम॑ होइ कायब्बं शे 
--पं० ब॒० प्रथम द्वार २१४-१४, 
१४--रागो ये दोसो वि थे कम्मवीय --उत्त० ३१७ 
१४०--करम्मं व मोहष्प भव॑ वयंति --उत्त० ३२७ 
4६--ना दंसपिस्स नाणं, नाणेषा विणा न हुँति चरणगुणा। 
अगुणिस्स नत्यि मोक्खो, नत्यि अमोक्खस्स निव्वाणं ॥) 
<उत्त० २०३० 
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१७--बु० ब० पृ० २२ 
१८--नन्‍्याय० सू० ४१-३-६& 
१६--सां० का० ४४ 
२०--न्याय० सू० ४|१| ३-६ 
२१--साँं० का० ६४३ 
२२--योग० द० २१३ 
२३--तहियाणं तु भावाणं, सब्भावे उवएसखं | 
भावेणं सहृहंतस्स, सम्मत्तं तं वि याहिय॑ | ““उत्त० ८|१५ 


; दो 
१--भंग० ष् ५ 6 
२--भग० ८|१० 
३--भग० ८|१० 
४--भग० ८|१० 
७---मग० ८१० 
६०--स्थ।० २॥१॥७२ 
७--तिविहे सम्मे परणत्ते, तंजहा--णाण सम्मे, दंसण सम्मे, चरिघ्र सम्मे 
>-स्था० ३॥४]११४ 
८--ना दंसशणिस्स ना खं, नाणेण बिना न हुँपति चरण गुणा। 
श्रगुणिस्स नत्यि मोक्‍्खो, नत्थि अमोक्‍सस्स निव्वाणं॥ 
“उत्त० २८३० 
६--नन्वित्य तच्तार्यश्रद्धानं सम्यक्त्वमिति परयंवसन्‍्नम| तत्र भ्रद्धानं च 
तथेति प्रत्ययः, स च मानमोडमिलापः | नचायमपयसिकादबवस्थायामिप्पते, 
सम्यक्त्वं तु तस्यामपीष्ठमू, पट्पष्टिसागरोपमरूपायाः सार्धपर्यवसित- 
फालरुपायाश्च तस्योत्कृष्टस्थिते प्रतिपादनादिति कथ भागमविरोधः १ 
इत्यत्रोच्यते--तत्त्वा्य श्रद्धान सम्यकत्वस्थ कार्यम्‌, सम्बकत्व तु मिथ्यात्व- 
छ्योपशमा दिजन्यः शुभआत्मपरिषामविशेप: | आह च--“से अ सम्मते 
पसत्थ सम्मत मोहणीयकम्माणु वेश्रणोवसमक्खयसमुत्ये पसमसंवेगाई 
लिंगे सुहै आय परिणामे पएणतते |” इदं च लक्षणममनस्केषु सिद्धादि- 
स्वयि व्यापकम्‌] इत्यं च॒ सम्यक्त्वे सत्येव यथोक्‍त॑ श्रद्धानं भषति | 
यथोक्‍ते श्रद्धाने च सति सम्यक्‍त्वं भवतीति भ्रद्धानवता सम्यकत्वस्था- 
चश्यम्मावित्वोपदर्शनाय कार्य कारणोपचारं छृत्वा तत्वेषु रुचिरित्यस्थ 
तत्ता्ंश्रद्धानमित्यर्थपर्यंवसान न दोपाय | तथा चोक्तम-जीवाइनवपयत्ये 


णो जाणइ तस्स होई सम्मत्त। भावेण सहृदते आयाणमाणे वि 
पम्मत्त॥ १| धर्म० सं०--२ श्रधिकार 
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१०--ननन्‍्वववोधसामान्याद्‌ ज्ञानसम्यक्त्वयोः के प्रतिविशेषः 8 उच्यते--रुचिः- 
सम्यकत्वमू;, रुचिकारणं तु शानम्‌। यथोक्तम--नाणमवायधिईओ, 
दंसण पिदछ्ठ जहोर्गहेआओ | यह वत्तरुई सम्म॑, रोइज्जइ जेण त॑ नाझं | 

--स्था० १ 

११--स्था० १ 

१२--स्था० २ 

१३--देखो कम प्रकरण | 

१४ $ # 799 

१४-- 5, »$ 99 

१६--मिथ्यात्र मोह या अविशुद्धपंज का उदय होता है। 

१७--सम्यकत्व-मोह या शुद्ध-पुंज का उदय होने पर | 

१८--क्षायोपशमिक सम्बगू-दर्शन प्रतिपाति--जों अशुद्ध-परमाणु-पुक्ष कर वेग 
बढ़ने पर मिठ भी सके--बैसा सम्यक-भाव 

१६--औपशमिक सम्यगू-दर्शन--अन्‍्तमंहूत्त तक होने वाला सम्बगू-भाव 

२०--जक्षायिक सम्यग-दर्शन---अप्रतिपाति---फिर कभी नहीं जाने वाला | 

२१--देखिए--अआरचार-मीमांसा 

२२--उत्त० २०७| १६-२७ 

२३--मिथ्यात्व-मोह की देशोन ( पल्य का असंख्याततम भाग न्यून ) एक 
कोड़ा-कोड़ सागर की स्थिति में से अन्तर-मुहूत्त में भोगे जा सकें, उतने 
परमाणुओं को नीचे खींच लेता है। इस प्रकार उन परमाणुओं के दो 
भाग हो जाते हैं--(१) अन्तर-मुहूर्त-वैद् और अन्तर सहू््ते कम पल्‍्य का 
असंख्याततम भाग न्यून एक क्रोड़ाक्रोड़ी-सागर वेघ | 

२५४--( १ ) पहला चरण “यथा प्रवृत्तिकरण! है। इसमें मिथ्यात्व-गन्थि के 
समीप गमन होता है। (२) दूसरा चरण “अपूर्वकरंण” है| इसमें 
मिथ्यात्-ग्रन्थि का भेद होता है और ज्ञायोपशमिक सम्यग-दर्शन पाने 
वाला मिथ्यात्व-मोह के परमाणुओं का तीन रूपों में पुल्नीकरण करता 
है। (३) तीसरा चरण “अनिवृत्तिकरण' है। इसमें मिथ्यात्व-मोह के 
परमाणुओं का द्रो रूपों में पुल्लीकरण होता है| प्रथम पंज का शी 
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क्षय और दूसरे पुज का उदय-निरोध ( अन्तर मुहूर्त तक उदय में न आ 
सके, वैसा विष्कम्मन ) होता है। “अनिवृत्तिकरण' के दो प्रधान 
कार्य हैं--( १) मिथ्यात्व परमाणुओं को दो रूपों में पुक्नीकृध कर 
उनमें अन्तर करना! और ( २ ) पहले पुञ्ञ के परमाणुओं फो खपाना। 
यहाँ अनिवृत्तिकरण का काल समाप्त हो जाता है | इसके वाद 'अन्तग्करण' 
की मर्याद--मिध्याल-परमाणुओं के विपाक से खाली अन्तर्‌-मुद्गत्त का 
जो काल है, वद औपशमिक सम्यगू-दर्शन है। इनमे पहला विशुद्ध, 
दूसरा विशुद्धतर और तीसरा विशुद्धतम है | पहले में अन्थि-समीपगमन, 
दूमरे मे अन्थि-मेद और तीसरे मे अन्तर करण होता है | 

२५--छ्ञायोपशमिक सम्यग-दर्शनी के मिथ्यात्व और मिश्र पुदञ्ञ उपशान्त 
रहते हैं, सम्यकत्व पुज्ध का वेदन रहता है। इस प्रकार द्विपुज्ष के उपशम 
ओर तीसरे थुत्ध के वेदन ( वेदन द्वारा क्षय ) के संयोग से च्ायोपशमिक 
दर्शन वनता है | 

२६--तहिया ण्‌ तु भावाणं, सब्मावे उवए्सण | भावेण सहदन्तस्स, सम्मत्तं 
त वियाहिय| --उत्त० २८१५ 

२७--अ्रसंजम परियाणामि सजम उवसपज्जामि, अवर्भ परियाणामि दंभं 
उवसपज्जञामि, अकप्प॑ परियाणामि कप्प उवसंपज्जामि,  अन्नाण 
परियाणामि नाण उवसंपजञामि, अकिरिय परियाणामि किरिय॑ 
उबस पज्ञामि, मिच्छुत्त परियाणामि समत्त उचसपज्जामि अबोहि 
पएरियापामि बोहि।. उवसप्जजामि, अमसर्ग परियाणामि,  मब्य 
उवसपज्जञामि | --आब ० 

श्८--तीर्थ प्रवतंक वीतराग, राग-द्वेप-विजेता | 

२६--समुक्त परमात्मा 

३०--सर्वज-स्व-दर्शन 

३१--चत्तारि मगल -“केवली पणणत्तं धम्मं सरण पवज्जामि |- * “-आवब० 

३२--अरिहतो महदेवो |] जावजीवं सुस्ाहुओ गुरुणो | जिणपण्णत्त॑ तत्त; इय 
समत्तं मए गहिय | --आवब० 

ट्रेरे--स्थ० ३-१ 
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३४--स्था ० रा 

३५--उत्त० २८|३१ --रक्ष० श्रा० ११११८ 

३६--( क ) उत्त० र८|र८ 
( ख ) सम्यग्‌-दर्शी दुर्गति नहीं पाता-- देखिए --रक्ञ० भा० १३२ 

३७--भग० ३०१ 

शे८--सम्यगृ-दर्शनसम्पन्न-मपि_ मातगदेहजम | 
देवा देवं विदुर्भस्म-गुदाज्ञारान्तरौजसम्‌ || --रत्न० श्रा० २८ 

३६--स्था० ६॥१।४८० 

४०--स्था० ६|१|४७८ 

४१--न चास्थिराणां भिन्‍नकालतयाडन्योन्याअसम्बद्धानाब्च तेषां वाव्यवाचक 
भावी युज्यते --स्या० मं० १६ 

४२--तुलना--वाह्य जगत्‌ वास्तविक नही है, उसका अस्तित्व केवल हमारे 
मनके भीतर या किसी अलौकिक शक्ति के मन के भीठर है यह 
आदर्शवाद कहलाता है। आदर्शवाद के कई प्रकार हैं। परन्तु एक 
वात वे सभी कहते हैं, वह यह कि मूल वास्तिवकता मन है। वह चाहे 
मानत-मन हो या अपोसरुषेय-मन और वस्ठुतः यदि उसमें वास्तविकता 
का कोई अंश है तो भी वह गौण है। एंग्लस के शब्दों में माकस- 
वादियों की दृष्टि में--“भौतिकवादी विश्व-दष्टिकोण प्रकृति को ठीक 
उसी रूप में देखता है, जिस रूप में वह सचमुच पायी जाती है।” 
बाह्मजगत्‌ वास्तविक है] हमारे भीतर उसकी चेतना है या नहीं--इस 
वात से उसकी चेतना स्वतन्त्र है। उसकी गति और विकास हमारे 
या किसी और के मन द्वारा संचालित नहीं होते | 

( माकर्सवाद क्‍या है ? ५,६८,६६ ले० एनिल वन्स ) 

४३--ये चारों तथ्य मनोविज्ञान की दृष्टि से अब्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं | 

४४--जड़० ह० ६० ६४ 

४#५--भग ० १३ 


: तीन ; 
१--आणागिज्फो अत्थो, आणा ए चेव सो कहेयव्वों | 
दिद्ठ तिश्॑ दिद्व ता, कहण॒विहि, विराहणा इबरा ॥  +-+आव० ६|७१ 
२--जो हेउवाय पक्खम्मि, दैदओ, आगमे य आगमियो | 
सो ससमयपण्णच्रो, सिद्धन्त विराहओं अन्नों॥ +सन्‍्म« भ४५ 
३--ना दसणिस्स नाण नाणेण विणा न हुति चरणगुणा | 
अगुणिस्स नत्थि मोक्‍्खों, नत्यि अमोक्‍्खस्स निव्वाण |--उत्त० २८|३० 
४--अत्ताण जो जाणति जोय लोगं, गइ' च जो जाणदइ णागइच | 
जो सासय॑ जाण असासय च, जाति () मरण च जणोरवायं |] 
अहो वि सत्ताण विउद्चग च, जो आसव जाणति सबर च | 
दुक्‍्ख॑ च जो जाणति निज्जर च, सो भासिउमरिह इ किरियवाय ॥ 
“+व० शःर२०२१ 
५--बी ० स्तो० १९६ 
६--अ्रविद्या वन्ध हेतुः, स्यात्‌, विद्या स्थात्‌ मोन्कारणम्‌ | 
ममेति वध्यते जन्तुः न ममेति विमुच्यते ॥ 
७--यथा चिकित्साशास्त्र चठ॒व्यू हम--रोगो, रोगहेतुः आरोग्यं, भेपज्यम्‌ 
इति, एवमिदमपि शास्त्र चत॒व्यू हम-तद्यथा ससारः ससार-हेतुः, मोक्षो, 
मोक्षोपाय इति | >ज्या० मा० २)१५ 
८--दुःखमेव सर्वे विवेकिनः हैय॑ दुःखमनागतम--यो० सू० २०१५-१६ 
६--हःख त्रयामिघाताज्निजासा तदपघातके द्वेतौ--सा० १--क 
१०--पब्चेषाणा ण हन्तव्वा-एसधम्मे, धुवे. णियए, सासाए--आचा० १-४-१ 
११०-शिवमयलमरूअमणंतमुक्खयमव्वावाहमपुणरावित्ति, सिद्धि गई, नाम 
घेय ठाएं--णमोत्थुएं---आव० 
१२--जे निजिण्णे से छुद्दे, पावे कम्मे जेंय कडे जेय कजइ जेय कज़िस्सइ-सब्वे 
से दुक्खे |] --भग० ७८ 
१३०--अगा च मूलं च विगिच धीरे--आचा० ३-२-१८३ 
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१४--खणमित्त सुक्खा वहुकालदुक्खा पगाम दुक्खा अणिगास सुक्खा | 
संसार मुक्खस्स विपक्खभूया, खाणी अणत्थानओ काम भोगा ॥ 
“-“उत्त० १४१ ३ 
१५--सब्बे अक्षत दुक्खाय--सु० १६ 
१६--जम्म दुक्‍्खें जरा छुकक्‍्खं, रोगणि मरणाणिय | 
अहो दुक्खो हु संसारो, जत्थ कीसंति ज॑ंतुणो--उत्त० १६१६ 
१७--आनचा ० बृ० १-१ 
१८--आजचा ० २-४-११० 
१६--कि भया पाणा समणाउसो [-****“गोयमा | 
दुक्खभयापाणा समणा उसो | सेणं भंते | दुक्‍्खे केण कडे-जीवेश कड़े, 
पएमाएणं | सेणं भन्‍्ते दुक्‍्खे कहँ वेइज्जति ? अप्पमाएणं--स्था ३॥२ 
२०--जं दछुबखं इह पवे इयं माणवाणं, तस्स दुक्खस्स कुसला परिण्ण भुदा 
हर॑ति-- आचा ० १-२-६ 
२१--इह कम्म॑ परिण्णाय सव्वतो--आ० १॥२६ 
२२--जे मेहावी अणुग्धाय ख्रेयण्णे, जेय बंध पम्ुक्ख ण मन्नेसि ) 

“-“अजचा० १।२॥६ 
२३--जस्सिमे सद्दा य रूवा य रसा य गंधा य फासा थ अमिसमन्नागया 
भवंत्रि से आयवं, नाणवं वेयवं, धम्मवं, वंभवं--आचा० १-३-१ 
२४--सर्व॑स्य पुदूगलद्गव्यस्थ द्रव्यशरीरमम्युपगमात्‌ | जीव सहितासहितत्वं तु 

विशेषः। उक्तश्न-- 

सत्था सत्थ हयाओ, निज्जीव, सजीव रूवाओ--आचा ० बृ० १॥१३ 
२५-- अनन्तानामसुमतामेकसूछम निगो दिनाम्‌ | 

साधारण शरीर यत्‌, स ““निगोद” इति स्घृतः ॥ -लो० प्र० ४३२ 
२६--कदापि ये न नियांता बहिः सूह्ष्मनिगोदतः | 

अव्यावहारिका स्ते स्थु दंरीजातमृताइव || “-लौ० प्र० ४-६६ 
२७--सुहरमान्निगोदतोड्नादेनिंगंता एकशोपि ये | 

प्रथिव्यादिव्यवहारश्व, प्राप्तास्ते व्यावहारिकाः ॥ 


है 
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सूहमानादिनिगोदेपु, यान्ति यद्यपि ते पुनः | 
ते प्रापतव्यवहारत्वातू, तथापि व्यवहारिणः ॥ 
-लो० प्र० ४॥६४-६५७ 

र८--प्रज्ञा० १८, लो० प्र० ४३ 
२६--जैन ० दी० ४२३ 
३०--(क) कठेण मूढो पुणों वितं करेइ --आचा० १-२-४-६५ 

(ख) वृत्तिभिः संस्काराः सस्कारेभ्यशच वृत्तवः--इत्येव-बृत्तिसस्कारचक्र 

निरन्तरमावत्तते --पा० यो० १-५ भास्वती 

३१--भग० १३४ 
३२-भग० १३४ 
३३--उत्त* २८१४ 
३४--त० सु० १॥४, 
२४--उत्त० २८०] १४, 
१६--त० सू० २१०, 
३७--जैन० दी० ५१५, 
इ८---यः परात्मा स एवाह, यो5ह६ं स परमस्ततः | -प्तमाधि० ३१ 
१६--(क) अन्यच्छरीरमन्योहम्‌---तत्वा० १४६ 

(ख) जीवान्यःपुदूगलश्चान्यः ---६० ५.० 
४०--पुदुगलः पुद्गला स्तृप्ति, यान्त्यात्मा पुनगत्मना | 

परतृसिसमारोपो, शानिनस्तन्‍्न युज्यते ॥ --थी शानसार यूक्त १०५ 
४१--यज्जीवस्योपकाराय, तद्देंहस्थापकारकम्‌ | 

यद्देहस्योपकाराय, तज्जीवस्यापकारकम्‌ ॥ 
४२--भग० शुप्पू७ 
४३-६० १|१०।१५ 
४४--पमाय॑ कस्म माहंसु, अप्यमाय तहाडवर | 

तब्भावा देसओ वायि, वालपडियमेव वा || -+स० १८३ 
४५०--सू० १ प्ए४-६ 
४६--छू० १-८-६-३६ 
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४७--जैन० दी० ७१ लक 
४८--करणम्‌-क्रिया-कर्मंवधनिवधनम्‌ चेष्टा--प्रज्ञा  बृ० पद्‌ ३१ 
४६---प्रत्याड्यानक्रियाया अभावः श्रप्रद्मख्यानजन्यः कर्मबन्धो वा । 
ब-्भूगण चृ० रै 0० १ 
४०--प्रज्ञा० पद ३१-- 
५१--स्था० २।१६० - 
५२--सुत्ता अमुणी, सवा मुणिणो जागरति --आचा० १॥३॥१, 
५३--छसु जीव-णिकाएसु--प्रशा ० पद २२ 
५४--सव्व दब्वेसु --प्रश्ञा० पद २२ 
५४--भ्रहणधारणिज्जेसु दव्वेसु --प्रज्ञा० पद २२ 
५६--रूवेसु वा रूवसहगतेसु दव्वेसु --प्रज्ञा पद २२ 
५७--सव्वदब्वेसु --प्रश्ञा० पद २२ 
५८--बी ० स्तो० १६६ 
४६--पणया बीरा महावीहिं --आचा० ११३ 
६०--स्था० २॥१॥६० 
६१--स्था० २०१०-६० - 
६२--क्रिया की जानकारी के लिए. देखिए-स्था० २॥१॥६०, प्रज्ञा० २२, ३१ 
भग० १॥६, 5६ १5, ७१, ६३२४, १७१, १७४, ३॥३, ५॥६, ७७, 
१४४८, रू० २१ 
६३--बू० १,१०,२१ 
६४--प्रज्ञा० पद २२ 
६५--ओऔप ० ४३ 
६६--से ण भन्‍्ते | अकिरिया किफला १ निव्वाणफला | +-स्था० ३-१६० 
६७ भग० ३॥३ 
&६८--सिद्धि गच्छई नीरओ --दशवेै० ४|२४ 
६६--तवसा धूयकम्मसे, सिद्धो हवइ सासओ ---छत्त० ३२२० 
७०--कहिं पडिहया सिद्धा, कहिं सिद्धा पदछ्धिया। 
कहिं वोदि चइत्ताण, कत्थ गंतूण सिज्कइ || 
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अलोए पडिहया सिद्धा, लोयरगेय पइछ्चिया। 
इहं बोदि चइत्ताण, तत्थ गतृण सिज्मइ || --उत्त> ३६।३६-४७ 
७१--कम्म गुढ वत्तवाएं, कम्म भारियत्ताएं, कम्म गुरु सभारियत्ताए*««« « 
नेरइया नेरदएसु उववज्जत्ति --भग० ६-३२ 
७२--सहजोथ्वंगमुक्तस्थ, धर्मत्य नियम बिना | 
कदापि गगने5नन्ते, भ्रमण न निवर्तते ॥ --ठ्रच्यानु० त० १०|६ 
७३--जाब च ण भते | से जीवे नो एअइ जाब नो ते त् भाव परिणमइ, 
ताव च ण॑ तस्व जीवस्स झते अतकिरिया भवई १-हता, जाव-भवद | 
“-भग० ३|३ 
७४--जैन० दी० ५॥४२ 
७४४--अन्नस्स हुक्‍्स अन्नोन परियाय इत्ति, अन्नेण कड़ अन्नो न परिसवेदेति, 
पत्तेय जायति, पत्तेव मरई, पत्तेव चबइ, पत्तेव उबवजद, पत्तेय कमा; 
पत्तेय सन्‍ना, पत्तेयं मन्‍ना एवं विन्‍्नू वेदणा*  सू० २॥१ 
७६--श्रप्पा मित्तममित्तच, हुपट्टिय मुपल्चिय | ->उत्त> २०३७ 
७७-झ्रग्णाणरो णाणी, जदि मएणदि मुद्ध सपश्रोगादो हवदिति दुक्ख मोक्ख, 
पर समय रदो हवदि जीवों | >प्र्म० १७३ 
७८-तसिद्धा सिद्धि मम दिसन्तु --आ्राव० उतु ० 


चार ६ 

१०--दशवै० ४ --गाथा० ११ से २० तक 

२--नादसणिस्स नारं, नाणेण बिना न हूँति चरणगुणा। 
अगुणिस्स नत्यि मोक्‍्खो, नत्यि अमोक्खस्स निव्वायणं। 

“--उत्त० २८|३० 

३०-मग० ८|१०| २३४४ 

४--मिथ्या विपरीता दृष्टियस्थ स मिथ्याद्॒ष्टि--मिच्छादिध्विगुणद्याणा । 
मिथ्या विपर्यस्ता दृष्टिरहंत्मणीतजीवाजीवादिवस्तुप्रतिपत्तियेस्थ भक्षित- 
हृत्यूरपुदपस्य सिते पीतग्रतिपत्तिवंतू स मिथ्याइष्टिस्तस्यथ गुणस्थानं 
शानादिगुणानामविशुद्धिप्रकर्प विशुद्धयपकपंकृतः स्वरूपविशेषो मिथ्याइृप्टि 
गुणस्थानम । ननु यदि मिथ्यादृष्टिस्ततः कथ्थं तस्य ग्रुणस्थानसम्भवः, 
गुणा हि शानादिरूपास्तत्कयं ते दृष्टो विपयंस्ताया भवेयुरिति १ उच्यते इह 
घद्यपि सर्वथाउतिप्रवलमिथ्यात्वमोहनीयोदयादहंञ्रणी तजीवाजी वा दिवस्त॒प्रति 
पत्तिर्पा दृष्टिस्सुमतो विपर्यस्ता भवति तथापि काचिन्मनुष्यपश्वादिन 
प्रत्तिपत्तिरसिपरस्ता, ततो नि्ोदावस्थायामपि तथाभूता व्यक्तस्पशमाश्र- 
प्रतिपत्तिरविपयंस्ता भवति अन्यथा श्रजीवत्वप्रसड्भात्‌ू , यदाह आगम:-- 
धसव्ब जीवाणं पिश्रणं अक्खरस्स अणतभागों निच्चुर्घाडिओ चिद्दइ, 
जइ पुण सोषि आवरिफ्जा, तेशं जीवों अजीवत्तण पाविज्जा, इत्यादि | 
तथाहि समुन्नतातिवदलजीमूतपटलेन दिनकररजनीकरकरनिकर तिरस्कारेंडपि 
नेकान्तेन तत्पभानाशः संपद्मते, प्रतिप्राणिप्रसिद्धदिनरजनीविभागामाव- 
प्रतद्धात्‌) एव्मिहापि प्रवलमिथ्यात्वोदये काचिदविपयंस्तापि दृष्टि- 
भंवतीति तदपेक्षया मिथ्याहष्टेरपि गुणस्थानसंभवः | यथ्येवं ततः कथमसी 
मिथ्यादृष्यिरेव मनुष्यपश्वाटिप्रतिपत्त्यपैक्ञयाब्न्ततो निगोदावस्थायामपि 
तथा भूताव्यक्तस्पशंमान्रप्रतिपत्यपैक्षया वा सम्यगृहष्टित्वादपि नेप दोष$, 
थतो भगवदहंत्यणीत॑ सकलमपि द्वादशाज्भार्थभमिरोचयमानोडपि यदि तदू 
गदितमेकमप्यक्षरं न रोचयति तदानीमप्येष मिथ्याहष्टिरेवोच्यते तस्य 
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भगवति सर्वशे प्रत्ययनाशात्‌। “पयमकक्‍्खरंपि एक्कं, पिजोंनरोएड 
सुत्तनिद्दिद्॥ सेसं रोयंतो बिहु, मिच्छा दिद्ठधि जमालिव्ब || १॥” कि 
पुनर्भगवदमभिहितसकलजीवाजीवा दिवस्तृतत्त्पप्रतिपत्तिविकलः | 
--कर्मे० टी० २ 
प्ू--सेन प्रश्नोत्तर, उल्लास ४, प्र० १०५, 
६--उत्त० ४॥२२ 
७०-उत्त ० ७|२० 
८--शा० छु० 
६--भग० ७६ 
१०--स्तोकमंशं मोक्षमार्गस्थाराधयतीत्यर्थः सम्यगूवोधरहितत््वातू. क्रिया- 
परत्वात्‌ | “+भग० वृ० ८|१० 
११--सम्मदिद्विस्त वि अविरयस्स न तवो वहु फलो होई। 
हृवई उ हत्थिए्हायं बु्दं छिययं व ते तस्स॥ 
१२--चरण करणेहिं रहिओ न खिज्कइ सुद्ध-सम्मदिह्वी वि जैणागमम्मि सिद्ठो, 
रहंधपंगूण दिद्दतो | --द० वि? ५२,५३ 
१३--उत्त० ६॥६,१९ 
१४०-्मग० २७॥२ 
१५--सू० २।२।२६ 
१६०-भग? १६॥६ 
१७--स्था० ७ 
१८--दशवे बृ० ४-१६ 
१६७०-अआचा० १४१ 
२००-उत्त० ६॥२ 
२१०--उत्त० २३।२३-२४ 
2२--जामा तिण्पि छदाहिआ --आचा० १॥८१६ 


पाँच ; 
१--ज सम्मतिपातद्या त मोगति पासहा, ज मोणति पासहा त॑ सम्मंति पासहां 
आजचा० १॥५॥३। १०५६ 
२--पसच्चमि धिईइ' कुब्चहा, एत्थो वरए मेहावी सब्व पाव॑ कम्म कौसतइ | 
ननआजता० १३।२।११३ 
३--शुत्ता अमुणी सया मुणीणो जागरति --आचा० १॥३॥५॥१६० 
४--प्रमाद के ८ प्रकार हैं--( १) अशान, (२ ) संशय, (३ ) मिथ्या- 
शान, (४) राग, (५) द्वेप, (६) मति-भ्रश (७ ) धर्म के प्रति 
अनादर, ( ८) मन, वाणी और शरीर का हुष्प्रयोग | 
५--अज्जोति |*-““किं भया पाणा १-हुक्खभया पाणा-““हुबे केण 
कड़े ? जीवेणं कड़े पम्गदेण, दुक्खे कहं वेइज्जति ? अ्रप्पमाएण॑ | 
--स्था० १॥३।२।१६६ 
६--आचा० १२।३|७८ 
७--घु० बृ० २-१-१४ 
८--कसे हि अप्पाण --आचा० १-४-३-१३६ 
६--अत्तहिय॑ खु हुहदेण लब्भइ --सू० १-६-२-३० 
१०--जरेहि श्रष्पाण ---अ्राचा० १-४-३-१३६ 
११--देहे दुक्ल महाफलं --इशवै० ८२७ 
१२--आजचा० १-१०६-४१ 
१३--तआतचा ० १-३-३-१ १६ 
१४--उत्त० ३२-१६ 
१४--तअ्रातच्ा ० ३,३-१,१६० 
१६--अचा० १-३-३१११६ 
१७--इशबे० २५ 
श८--अआनचा० १-३*१-१०७ 
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१६--तुद्टति पाव कम्माणि, नव कम्ममकुधओ | 
अकुघओ णवब॑ शुत्तथि, कम्मं नाम विजाणई || “-सू० ११५॥६,७ 
२०--सु० ११५४-१७ ॥ 
२१--भग० ७|१ 
२२--सू० ११४-६५ 
२३--एक्कर चिय एक्कवय, निद्धिउ' जिणवरेहि सब्बेहि | 
पाणाइवायविरमण--प् व्वासत्तस्स रक्खद्ठा | --प्र० सं० 
अहिसेपा मत्ता मुख्या, स्वर्गमोक्षप्रसाधनी | 
एतत्संरक्षणार्थ च, न्याय्यं सत्यादिषालनम ||--हा० अ० 
२४--अहिंसा शस्यसंरक्षुणे बृत्तिकल्पत्वात्‌ सत्यादित्रतानाम। 
>-हा० अ० १६|५ 
२४--अहिंसा पयसः पालिभूतान्यन्य ब्रतानि यत्‌ | “-योग० 
२६--नाइ वाएज्ज कंचण | 
नय वित्तासए पर | --उत्त०२|२० 
२७-न विरुज्फेजकेणई | +सू० १११५॥१३ 
र८--मेत्ति भूएस कप्पए | --उत्त० ६२ 
२६--आचा* १|५५५ 
३०--अआ्राचा ० २१५ --प्रश्न० ( संवर द्वार ) 
३१--त्त बंम॑ मगवत --अ्रश्न० २-४ 
३२--ववेसु उत्तम बंभचेरं* --सू० १६२३ _ 
३३--जंमिय आराहियमि आराहिय॑ वयमियणं सब्बूं --अश्न० २-४ 
३४--इत्थिओ्रो जे ण सेवति आइमोक्खा उत्तेजणा --सू०_ १] १५॥६ 
३५४--जम्मिय भग्गम्मि होइ सहसा सब्बं समर --प्रश्न० २|४ 
२६--नेया रिस॑ इुत्तरमत्थि लोए --उत्त ० ३२॥१७ 
३७--छत्त० ३२।१८ 
शे८ण-आचा० १॥५॥४|१६० 
३६--उत्त" ३२॥१०१ 
४००-उत्त० १६।१० 
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४१--द्शवै० ६|४-५०-उत्त” ३२२१ 
४२--उत्त० ३२३ 
४२--5त्त ० ३२९ 
४४-“-उत्त० ३२।१५ 
४५४--आचा ० ३१४७४ १६० 
४६--दशवबे ० ८५६ 
४७--उत्त० ३२)१२ 
४८--सू० १३४१४ 
४६--स० १॥२।३।२ 
५ू०--उत्त० १६ 
प१--त्राउन्व जालमच्चेइ, पिया लोगंसि इत्यिओो “*सू० १॥१५॥८ | 
४२--प्म० ११ दशा० ६ 
५३--ठाणेणं, मोणएँ, कारें, अयाण्ण वोतिरामि ] --आव० 
घू४--आऔप० ( तपो5धिकार ) 
ध५--वबहिया उद्ढमादाय, नाव कंखे कयाइ वि; 
पृव्वकम्मक्सयट्टाए, इमं॑ देह समुद्धरे || --उत्त० ६॥१४ 
प६--अदुःखभावितं शान, ण्षीयते दुःखसन्निधी | 
तस्माद यथावले दुःखैरात्मानं भावधेन्मानिः | --सम० १०२ 
५७--ओप ० ( वपो४धिकार ) 
ध्र८् --ओऔप० ( तपो5घिकार ) 
9१६--त० सू० ६॥३६ --कत्वा० ४६-४७ 
६०--प्रज्ञा० १, “-त० थू० ६३७ 
६१०--मशा० १ 
६२०>>ग्रज्ञा० १ 
६३--त० सू० ६४० , 
६४--श्रीप० ( उम्मेडघिकार ) 
६४--“नवा जानामि यदिव इद्मस्मि” “-ऋगू5 (१६४२७ 
६६--बे० सु० ३४|१७०२० 
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६७--गी ० २० प्रृष्ठ ३४४ 
६८--कठ ० उप० 
६६--छान्‍्दो ० उप० ७३४ 
७०--छान्दो० उप० ०१११२ 
७१--बृह ० उप० २१ 
७२--बथेयं न प्राकृक्तः पुरा विद्या, ब्राह्मणान्‌ गच्छति तस्मादु सर्वेषु लोकेषु 
क्त्रस्येव प्रशासनमभूदिति तस्मे होवाच --छानन्‍्दो उप० ५३७ 
७३--इह मेगेसि नो सन्‍ना भवई--अ्रत्यि में आया उववाइये, नत्यि मे आया 
उबवाइए, के अहमंसि, केवाइओओ चुश्रो इह मेच्ा भविस्सामि-- 
“ओआचा० १११२ 
७४--गी ० र० 
७५--नैव वाचा न मनसा प्राप्तु शक्यो न चक्षुपा | --कठ० उप० २॥३ 
७६--ब्रह्मचयादिव प्रत्रजेद्‌ गहादूवा, वनादवा, यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रतजेत्‌। 
--जावा० उप० ४ 
७७--६० चि० प्रृ० १३७-३८ 
७प८--ओ्रप०: , 
७६०-उत्त ० ४२० 
८०-८उत्त ० ॥२६-२८ 
८१--उत्तृ ० ५४२३-२४ 
८२--उत्त० ६|४४ 
८३--उत्त ० ६२६ 
८४--“पमत्तेहिं गारमावसतेहिं? --आचा० १॥५।३|१५४६ 
८५--अन्नलिंग सिद्धा, गिहिलिंग सिद्धा | न॑० २० 
८६--उत्तर मणुयाण आहियांगाम धम्मा इह ये अणुस्छुय | 
जं सि विरता, समुद्धिया, कासवस्स अणुधम्म चारिणा ॥ 
“>यू० शरारा२४ 
८ू७०«मणता अकरेंता प्य वन्‍्धमोबख पइरणिणिणो | 
वाया बीरिय मेते समासासेति अप्पयं || - ““एत्त० &|६ “7 
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प्प--मू० श्र 

८६--स्‌० १८३ 

६०-“-मण० शण६ 

६१--म्‌० शणर२ 

६२--स० १०२३ 

६३--नेत्र से शन्तो, नेव से दूरे --साचा ० 
६४-दशव० २२३ 

६४--गी० २० प्रृ०३३६ 

६६--मनु० ६॥६ 

६७--मद्दा० भा० ( शान्ति पर्व ) २४४३ 
६ए--गी० २० १७ ४५ 

६६--मन्यस्प सर्वकर्माणि --मनु ६२७ 


बढ 
१७ 


हे 
३ 
808 ॥७ # ० |. 
अं 
न्‍्न 


+ छह ; 





३->उत्त० २१८१४ 
इन्-म० नि० १४१ 
३--उत्त% १६१४ हा 
४“+भग९ धु८ 

इ-आदा० शह१६ मु 
६--म्था० ५१३६५ 





रा गा 
७०-इत० ३३२ ] रू 
“ ॥ ! 
८-स्था" ६॥३|४८५८ च्क छत 
ध्ज्फी ! ४ 
| नर 
#००--म्धा ० ४ ह न >जछ रिखिलीा 
3३(०--न% ३२७७ ऐ. 5 
१३१०-४० नि० श्८ 
पमन्त्मत नि० रृ८ 
१४--[क ) न जग, मे मूलु ने पोक, “डान्दोर वार त्यणः ः 
ने पश्यों मृत्यु पश्पति ने गेगम्‌झाम्दो* ४7० 4६६३ रे है 
( ये) सम्म दुक्य जग हुशस, सोगाति मस्णाधित + उसे* १६॥४ | रा 
(श) यातिपि दुकया मगपि हुशप/ रयाधियि छुगय मरय हि एस 22 02 
नाव गण ॥ 
(7 ) पत्मि एग पुत्र ठाग, लो दुगशा | ] 
सत्य नत्ति गा मध्य, पारियों चपगाय हरा ॥ | हे 
| ण पा ] ! 
(मे) रस्म मूतु गठुरीनीगगेड्यासटुर “नी 
१० गाल शभगर 7 5 
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श्य--उत्त ० ३२|३० 
१६->उत्त० ३२|३० 
२०--उत्त ० ६४-६५ 
२१५---आनचा ० 
२२--सू० 
२३--उत्त० ३२१६ 
२४--“उत्त० ३२१०२ 
२५-:छत्त० ३२॥७ 
२६--उत्त ० २३|४८ 
२७--म० नि० श्८ 
रृ८--उत्त* ३२।१०६-७ 
२६--थ० १११११ 
३०--सू० ११४१६ 
३१--आ० नि० ३२ 
३२--३० १॥१११ 
३३--स०? १११५ 
३४--आचा ० १।४)४]१ ३८ 
३४--स० १११२ 
३६--उत्त* २८२ 
३७---भ्रम्म ० २०, 
३८--दशबै० ८३५ 
३६--दशव० ८३५ 
४०--सनन्‍्म० ३॥५४ 
४१--सन्म० ३॥५५ 
४२--उत्त० ३६।२ 
४३--उत्त० १०१५ 


) सात॑ ; 


१--श्राचा ० १,४।२॥६ 

२-४० २॥१॥ १५४ 

३--आचा० १॥१।१।१०-११ 

४--तआचा० १॥२१।६७ 

५--नाणागमो मच्चु मुहस्म अत्यि--अआचा० १४२ १३२ 
६--नत्यि कालस्स णा गमो “-आचा० १३।३ै।८१ 
७--आचा० १॥२।१।६७ 

८--आचा० १॥१| शर-६ 

६--६४० ११२१८ 

१०--४५ १॥१।२।१६ 

११--आचा० १॥२।१॥७१ 

११--मन्दा मोदेण पाउडा--नो हृब्बाए नो पाराए -“अआचा० १३२७४ 
१३--आचा० शरार।७४५ 

१४--आ्रचा० १॥२।२।७६ 

१४--अआचा० १२॥२॥७७ 

१६--श्राचा० १|१॥४/|२४५ 

१७--आचा० १॥१।१।१२-१३ 
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१६--आचा० १॥१)१।४-७ 
२०--आजचा० १॥१॥७।५७ 
२१--आचा० १॥१॥६॥५१ 

२२--आाज्ञा० ११७५७ 

२३--आनचा० १|५४॥५| १६५ 
२४--आवचा० १]१।७५७ 
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३८--अआचा० ११३२७ 
३६--रा ० प्र० ४७ 
४०--स्था० ४|३॥ ३ २४ 
४१--आतनचा ० १॥५२॥१५१ 
४२--आचा० १॥३|॥४॥ १२४ 
४३--भग० 

४४--भग० 


४५--आदीपमाबव्योमसमस्थभाव॑, स्याद्दादसुद्रानतिमेदि वस्तु --स्या० सं० ४ 
४६--अस्तित्व॑ नास्तित्वेन सह न विरुद्धयते | +>स्या० सं० २४ 
४७--जावइया वयणवहा तावइया चेव होति णयवाया | >>सनन्‍्म० १४७ 
४प८--णिययवय णिजसच्चा सब्वन्नया परवियालणें मोहा | “-सन्म० १२८ 
४६--नायं वस्तु न चावस्तु वस्त्वशः कथ्यते बुधः | 

नासमुद्रः समुद्रो वा समसुद्रांशों यर्थेव हि |॥| “-ल्या० २० ७१ 
" ६०--विपक्षापेक्षाणां कथयसि नयानां सुनवताम्‌] “-स्था० र० ७१ 
५१--विपक्चत्षेप्तृणां पुनरिह विभो | दुष्नयताम्‌| ->स्था० २० ७१ 
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घू२--सर्वे नया अपि विरोधभ्तो मिथस्ते सम्भूय साधु-समयं भगवन्‌ 
मजन्ते--न० क० २२ 
५३--एकान्तानित्ये एकान्तनित्ये च वस्तुनि व्यवहारो--ज्यवस्था न घटते 
“० ब० २५३ 
५४--य एवं दोषाः किल नित्यवादे, विनाशवादेडपि समास्त एवं | 
परस्परध्वसिश्ु कण्टकेषु, जयद्मधृष्यं जिन | शासन ते॥ 
“स्या० म० २६ 
भ्४---हि०, अक्टुबवर ५, १६४६ 
४६--8या सच्चेश सरन्‍्ते मेत्ति भूएस कप्पए.) --स० ११श३े 
५७--पवडढइ वेरमसंजयस्स | --ब० ११०१७ 
५८--स्यात्‌ अस्ति णव | 
५४६--सत्‌ | 
६०--सदेव | 


प्रस्तुत्त ग्रन्थ के ठिप्पण में आए हुए ग्रन्थों के नाम व संकेत 


झंगुतर निकाय--आअं० नि० 
आचारांग-आचा ० 

आचारांग बृत्ति--श्रातचा ० बु० 
आस मीमांसा--आ ० 

आवश्यक सूत्--आव ० 
इष्टोपदेश--इ ० 
उत्तराध्ययन--छत्त 

ऋग्‌ वेद--ऋग्‌ ० 
ओपपात्तिक--औप ० 
कठोपनिषदू--कठ ० उप्‌० 

कर्म प्न्थ टीका--कर्म० टी० 
गीता रहस्य-गी० २० 

छान्दोग्य उपनिषदू--छान्दो ० उप० 
जड़वाद---जड़ु ० 
जावालोपनिषद्‌ू--नाबा ० उप० 
जैन सिद्धान्त दीपिका--जैन० दी० 
तत्वार्थ सूत्र--त ० सू० 
तत्वानुशासन--तत्वा ० 

दशबैका लिक--दशवै ० 
दशवैकालिक वृहत वृति--दशवै० बृ० 
दर्शन और चिन्तन--द० चि० 
दर्शन विशुद्धि---द० वि० 
धम्मपद--धम्म ० 

धर्म संग्रह दीका--घर्म० टी० 
ननन्‍दी सूच--न ० 
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नय कर्शिका--म० क० 

न्याय सून्र---न्या ० सू० 
पातझलयोग सूत्र+-पा० यो० 
प्रश्न व्याकरण--प्रश्न ० 
प्रशापना--प्रश्ञा ० 

प्रशापना बत्ति--प्रज्ञा० बृ० 

पशञ्च वस्तुक--पं ० बृ० 

पश्च संग्रह--पं० सं० 
पश्चास्तिकाय--पंचा ० 

बुद्ध वचन--बु० वृ० 

भगवती वृति--भग० बृ6 
भगवती सून्न--भग० 

मब्किम निकाय--म० नि० 
महाभारत--महा० भा« 
महावरग---महा ० 
मनुस्मृति--मनु ० 

योग दशन-ज्योग० द्‌० 
योगशास्त्र--योग ० 

रत्नकरण्ड भ्रावकाचार--रक्ष ० भा० 
शाजप्रश्नीय--रा ० प्र० 

लोक प्रकाश--लो ० प्र० 
पीतराशस्तोत्र--बी ० स्तो ० 
चेदान्त सूत्र ( शॉकरभाष्य )--वे० सू७ 
बृहदारण्योपनिषद्‌ू--बृह ० उप० 
ज्यास भाष्य--व्या० भा० 
सन्‍्मति तक प्रकरण--सल्म० 
समवायांग--सम ० 

अमाधि शतक--समाधि० 
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सूत्र कृतांग--सू ० 

सूत्र कृताग वृत्ति--सू० ३० 

सांख्य कारिका--सां० का० 

सेन प्रश्नोत्तर “सेन ० 

स्थानांग सूत्र--स्था ० 

स्पाद्वाद मंजरी--स्या ० मं० 
स्वांद्रादरक्ञाकरावता रिका--स्या ० २० 
शान्त सुधारस--शा० सु० 

श्री ज्ञानसागर सूक्त-- 

हारिमद्र अष्टक--हा ० अ० 


हिन्दुस्तान ( दैनिक )--हि ० 


लेखक की अन्य कृतियां 


जैन दर्शन फे मौलिक तत्त्व 


( पहला भाग ) 


» ( दूसरा भाग ) 
जैन धर्म आर द्शन 

जैन परम्परा का इतिहास 

जैन दर्शन में शञान-मीमांसा 

जैन दुशन में प्रमाण-मीमांसा 
जैन दर्शन में तत्त्व-मीमांसा 

जैन तत्व चिन्तन 

जीव अजीब 

प्रतिक्मण ( सटीक ) 

अहिंसा तत्त्व दर्शन 

अहिंसा 

अहिंसा की सदी सममक 

अहिंसा और उसके विचारक 
अश्रु-वीणा ( संस्कृत-दिन्दी ) 
भाँखे खोलो 

अणुव्रत-दर्शन 

अणुब्रत एक प्रगति 
अणुव्रत-आन्दोलन + एक भध्ययन 
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जुं० द्‌० आ० मी 


आचार्य श्री तुलसी के जीवन पर एक दृष्टि 
अनुमव चिन्तन मनन 

आज, कछ, (रसों 

विश्व स्थिति 

विजय यात्रा 

विजय के आलोक में 

वाल दीक्षा पर मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण 
भ्रमण संस्कृति की दो धाराए' 

संवोधि ( संस्कृत-हिन्दी ) 

कुछ देखा, कुछ सुना, कुछ समम्ता 

फूल और अगारे ( कविता ) 

सुकुलम्‌ ( संस्कृत-हिन्दी ) 

सिक्षाइति 

धर्मंवोध ( ३ भाग ) 

उनन्‍नीसवों सदी का नया आविष्कार 
नयवाद्‌ 

दयादान 

धर्म और लोक व्यवद्दार 

सिक्षु विचार दर्शन 

संस्कृतं भारतीय संस्कृतिश्व 


